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ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಗೃಹದಲ್ಲಿ ಬಂಧಿಸಿಡುವ ವಿಫಲವಾಧ ಯತ್ನ 


ಕಳೆದ ಐವತ್ತು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಹಲವಾರು ಪ್ರಗತಿಪರ ಕಾನೂನುಗಳು ಬಂದಿವೆ. ಅವುಗಳನ್ನು 
ನಿಜ ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಪರಿಣಾಮಕಾರಿಯಾಗಿ ಅನುಷ್ಠಾನಕ್ಕೆ ತರುವುದರಲ್ಲಿ ಮುತುವರ್ಜಿ ತೋರಿಸದ ಸರ್ಕಾರ "ರಾತ್ರಿ ಪಾಳಿ' 
ಮಾಡುವ ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ದಿಢೀರನೆ ಕಾಳಜಿ ತೋರಿಸಿದ್ದು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರಿಂದಲೂ ನಿಂದನೆಗೆ, ಪ್ರತಿಭಟನೆಗೆ ಗುರಿಯಾದದ್ದೂ 
ಈಗ ಇತಿಹಾಸ. 

ಈ ವರ್ಷದ ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದದ್ದು ಕಾರ್ಮಿಕ ದಿನಾಚರಣೆಯ ಸಮಾರಂಭವೊಂದರಲ್ಲಿ 
ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಚಿವ ಇಕ್ಬಾಲ್‌ ಅನ್ಸಾರಿ ಮಹಿಳಾ ಕಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ ರಾತ್ರಿ ಪಾಳಿಯನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿದಾಗ, ಎಲ್ಲರೂ 
ಅದನ್ನು “ರಾಜಕಾರಣಿಗಳ ಭಾಷಣ'ವೆಂದು ಗಂಭೀರವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 30 ರಂದೇ ಕರ್ನಾಟಕದ 
ಗೆಜೆಟ್‌ನಲ್ಲಿ ಈ ಕುರಿತು ತರಾತುರಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಣಣೆಯೊಂದನ್ನು ಹೊರಡಿಸಲಾಗಿತ್ತು. ಅದರಂತೆ ಕರ್ನಾಟಕ ಅ೦ಗಡಿ ಮತ್ತು 
ವಾಣಿಜ್ಯ ಸಂಸ್ಥೆ ಕಾಯಿದೆ 1961 ಕ್ಕೆ ತಿದ್ದುಪಡಿಯನ್ನು ತಂದು ಕರ್ನಾಟಕ ಅಂಗಡಿಗಳು ಮತ್ತು ವಾಣಿಜ್ಯ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಕಾಯ್ದೆ 
2007 ರ ಪ್ರಕಾರ ಮಹಿಳಾ ನೌಕರರು ರಾತ್ರಿ ಎಂಟು ಗಂಟೆಯ ನಂತರ ದುಡಿಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಮುದ್ರಣ ಮಾಧ್ಯಮ, ಖಾಸಗಿ 
ಸಂಸ್ಥೆಗಳು, ಕಛೇರಿಗಳು, ಹೋಟೆಲ್‌ಗಳು ಮತ್ತು ಮನರಂಜನಾ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಎಂಟು ಗಂಟೆಯ ನಂತರವೂ 
ದುಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಅಪರಾಧ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ, ಎಂದು ಈ ಅಧಿಸೂಚನೆಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಲಾಗಿತ್ತು. 


“ಕರ್ನಾಟಕ ಸರ್ಕಾರದ ಈ ನಿರ್ಧಾರ ಅಸಂಬದ್ಧವಾದದು. ದುಡಿಯುವ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಭದ್ರತೆ ಒದಗಿಸಲು ವಿಫಲವಾದುದಕ್ಕೆ 
ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಇರುವ ಉದ್ಯೋಗಾವಕಾಶವನ್ನು ಏಕೆ ಕಿತ್ತುಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಸರ್ಕಾರದ ಈ ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ನಾವು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ 
ಖಂಡಿಸುತ್ತೇವೆ ಮತ್ತು ಇದನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸದಂತೆ ಮುಖ್ಯ ಮಂತ್ರಿಯವರಿಗೆ ಪತ್ರ ಬರೆಯುತ್ತೇವೆ”. ಎಂದು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಮಹಿಳಾ ಆಯೋಗದ ಅಧ್ಯಕ್ಷೆ ಛೀಮಾರಿ ಹಾಕಿದರೆ ರಾಜ್ಯದ ಆಯೋಗದ ಅಧ್ಯಕ್ಷೆ ಪ್ರಮಿಳಾ ನೇಸರ್ಗಿಯವರೂ ಇದಕ್ಕೆ 
ದನಿಗೂಡಿಸಿದರು. ಎಲ್ಲ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ ಸ್ತೀ ಪುರುಷರೂ, ಪ್ರಗತಿಪರ ಸಂಘಟನೆಗಳೂ ರಾತ್ರಿ ಪಾಳಿಯ ನಿಷೇಧವನ್ನು ಒಕ್ಕೊರಲಿನಿಂದ 
ಖಂಡಿಸಿದರು. ಆ 

ಸರಕಾರದ ಈ ತರಾತುರಿ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕಾರಣವಾದರೂ ಏನು? ವರ್ಷದ ಹಿಂದೆ ಸಾಫ್ಟ್‌ವೇರ್‌ ಇಂಜಿನಿಯರ್‌ ಪ್ರತಿಭಾ 
ರಾತ್ರಿಪಾಳಿ ಮಾಡುತ್ತಿರುವಾಗಲೇ ಕೊಲೆಗೀಡಾಗಿದ್ದಳು. ಅವಳ ಪ್ರಕರಣವನ್ನು ಖಂಡಿಸುವುದು ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಸೂಕ್ತ ಪರಿಹಾರ 
ಸೂಚಿಸುವುದು ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿತ್ತು. ಅದು “ಪ್ರತಿಭಾ” ಎಂಬ ಹೆಣ್ಣು ಮಗಳೊಬ್ಬಳೊಬ್ಬಳ ಮೇಲಿನ 
ಕಾಳಜಿಯಾಗಿರದೆ, “ಐಟಿ' ಕ್ಷೇತ್ರ ಬಗೆಗಿನ ಒಲವಾಗಿತ್ತು. ಇದು ಆಗ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸುದ್ದಿಯಾಗಿದ್ದುದ್ದು ಇದೇ ಕಾರಣಕ್ಕೆ. 
ಈಗ ಪ್ರತಿಭಾಳ ಕೊಲೆ ಪ್ರಕರಣದ ವಿಚಾರಣೆ ನ್ಯಾಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ "ತೆನೆ ಹೊತ್ತ ಹೆಣ್ಣಿನ' 
ಸರ್ಕಾರ ತನ್ನ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಮೆರೆಯಬೇಕಾದ್ದು ಕರ್ತವ್ಯ ತಾನೇ? ಈ ತಿದ್ದುಪಡಿಯ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳುವಳಿಕೆಯನ್ನು ಕಾನೂನು 
ಇಲಾಖೆಯ ಗಮನಕ್ಕೂ ತರದೆ ಗೆಜೆಟ್‌ನಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿಯೇ ಬಿಟ್ಟಿತು. ' 


ಈಗ ಆದದ್ದಾದರೂ ಏನು? ಕಾನೂನಿನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಕರ್ನಾಟಕ ಸರ್ಕಾರ ಮೂರ್ಪತನವನ್ನು ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ 
ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಾ ಬ೦ದಿರುವುದು ಹೊಸದೇನಲ್ಲ. ಕರ್ನಾಟಕದ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ರಾತ್ರಿ ಪಾಳಿಯ ನಿಷೇಧ ಬ್ರಿಟನ್ನಿನ ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲು 
ಮುಖಪುಟಿದ ಸುದ್ದಯಾಯಿತೆನ್ನುವುದು ನಮಗೆಲ್ಲರಿಗೂ ಮುಜುಗರದ ವಿಷಯವೇ. 1961 ರ ಕಾಯಿದೆಯಲ್ಲಿ ಹೆಂಗಸರ 
'ರಾತ್ರಿ ಪಾಳಿಯನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸಲಾಗಿತ್ತಾದರೂ ಅದನ್ನು ಎಂದೂ ಕಟ್ಟು ನಿಟ್ಟಾಗಿ ಜಾರಿಗೆ ತರಲಿಲ್ಲ. ಈ ಅಸಂವಿಧಾನಕವಾದ 
ಕಾನೂನನ್ನು ಮುಂಚೆಯೇ ನಿಷೇಧಿಸಬೇಕಿತ್ತು. ಹಿಂದೆ ಮದ್ರಾಸ್‌ ಸರ್ಕಾರವು ಇಂತಹ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಮಾಡ ಹೊರಟಾಗ 
ಮದ್ರಾಸ್‌ ಹೈಕೋರ್ಟು 2003 ರಲ್ಲಿ ಇದನ್ನು ಖಂಡಿಸಿ ತೀರ್ಪು ನೀಡಿತ್ತು. 2005 ರ ಸುಪ್ರೀಂಕೋರ್ಟಿನ ತೀರ್ಪೊಂದರಲ್ಲಿ 
ಮಹಿಳೆಯವರ ಈ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯಲಾಗಿತ್ತು. ಕಾರ್ಬಾನೆಗಳ ಕಾಯಿದೆ ಕೇಂದ್ರ ಸರ್ಕಾರದ ಕಾಯಿದೆಯಾಗಿರುವಾಗ 
ರಾಜ್ಯಸರಕಾರ ಇದರಲ್ಲಿ ಏಕೆ ಮೂಗು ತೂರಿಸಬೇಕು? ಕರ್ನಾಟಕದ ಮಹಿಳೆಯರು ಇತರ ಪ್ರಾಂತ್ಯದ ಮಹಿಳೆಯರಿಗಿಂತ 
ಭಿನ್ನರೇ? 
ಸಂವಿಧಾನದ ಮೂಲಭೂತ ಹಕ್ಕನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ 14, 19 ಹಾಗೂ 21ನೇ ವಿಧಿಯನ್ನು ಉಲ್ಲಂಘಿಸುವ, ಹೆಣ್ಣಿನ 
ದುಡಿಯುವ ಹಕ್ಕನ್ನು ಕಿತ್ತುಕೊಳ್ಳುವ ಈ ಕಾನೂನು ನಮ್ಮ ಇಂದಿನ ರಾಜ್ಯ ಸರ್ಕಾರದ ಮಹಿಳಾಪರ ನೀತಿಯನ್ನು 
ಬಿಂಬಿಸುತ್ತದೆ. ಮಂಡಲದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಮಹಿಳೆಗೂ ಸ್ಥಾನ ಕೊಡದ ಹಾಗೂ ರಾಜಕೀಯ, ಶೈಕ್ಷಣಿಕ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ವಲಯಗಳಲ್ಲೂ 
ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಅವಮಾನಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುವ ಸರ್ಕಾರದ ಇತ್ತೀಚಿನ ಈ ಕ್ರಮ ನೆಗಡಿ ಬಂದಾಗ ಔಷಧಿ ಕೊಡದೆ ಮೂಗನ್ನೇ 
ಕೊಯ್ದಂತಲ್ಲವೇ? | - ಎನ್‌. ಗಾಯತ್ರಿ 
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ಇ ಎ 


ವಸುಂಧರೆಯ ಚಚ ಸ್ತ್ರೀಪ ಪರಿಸರವಾದ 


ಪರಿಸರ ಕುರಿತ ಚಿಂತನೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಮಾರ್ಗ. 
ಒಂದು ತಾವು ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆದ ಪರಿಸರದಿಂದ ಪ್ರೇರಿತರಾಗಿ 
ಮನುಷ್ಯ, ಭೂಮಿ, ಗಿಡಮರ, ಪ್ರಾಣಿ, ಪಕ್ಷಿ, ಕೀಟಗಳು 
- ಎಲ್ಲವುಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಕಾಳಜಿಯ ಮೂಲಕ 
ಚಿಂತಿಸುವುದು. ಇನ್ನೊಂದು ಪುಸ್ತಕದ ಅರಿವಿನ ಮೂಲಕ, 
ಪರಿಸರ ಮಾಲಿನ್ಯ ಜೀವ ವೈವಿಧ್ಯ ಎನ್‌ಡೇ೦ಜರ್‌ ಸ್ಲೀಸಿಸ್‌ 
ಮುಂತಾದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಗಳ ಮೂಲಕ ರಸಾಯನ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಜೀವವಿಜ್ಞಾನಗಳ ತಿಳಿವನ್ನು ಬಳಸಿ ವಾಯು ಮಾಲಿನ್ಯ 
ಪರಿಸರ ಮಾಲಿನ್ಯ ಎಂದು ಹಾ 


“ವಸುಂಧರೆಯ ಗ್ಯಾನ' ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಬರೆದ ಕತೆಗಾರ್ತಿ 
ಹೆಚ್‌.ನಾಗವೇಣಿಯವರದು ಮೊದಲನೆಯ ಮಾರ್ಗ. 
ಆ ಮೂಲಕ ತಾವು ಕಂಡು ಅನುಭವಿಸಿದ, ಬೆಳೆದ 
ಪರಿಸರದಲ್ಲಿ ಆದ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ನಿಸರ್ಗ ಮತ್ತು 
ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದು 


ಗಿಡಮರ, ಪ್ರಾಣಿ ಪಕ್ಷಿಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನೂ 


ಒಳಗೊಂಡ ಪರಿಸರ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಪರಿಸರ ಪ್ರೀತಿಯಾಗಿ ಸಮಗ್ರ 
ನೋಟವೊಂದನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. 


ಹೆಣ್ಣು ಮತ್ತು ಭೂಮಿ ಎರಡೂ ಇಂದು 
ಆಧುನಿಕತೆಯ ದಾಳಿಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರಶಾಹಿ ಮತ್ತೂ 
ಶಕ್ತಿಕೇಂದ್ರಗಳ ನಡುವೆ ಸಿಲುಕಿ ನಲುಗಿ ಹೋಗಿವೆ. 
ಇಂದು ಪರಿಸರ ಸ್ತ್ರೀವಾದ ಒಂದು ಚಳವಳಿಯಾಗಿ 
“ಬೆಳೆದಿದೆ. ಹೆಣ್ಣು ಮೆತ್ತು ಪರಿಸರದ ಮೇಲಿನ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ 
ಅಂತರ್‌ ಸಂಬಂಧಿತವಾಗಿದೆ. ಸ್ತ್ರೀವಾದ ಮತ್ತು 
ಪರಿಸರವಾದಗಳೂ ಕೂಡಾ ಅಂತರ್‌ ಸಂಬಂಧಿತ 
ವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಭುತ್ವ, ಒಡೆತನ ಇರುವಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ 
ಸಂಬಂಧಗಳು ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಅಧಿಕಾರ 
ಶಾಹಿ ಮೌಲ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿ, ಸ್ತ್ರೀವಾದ 
ಮತ್ತು ಪರಿಸರವಾದಗಳನ್ನೂ ಒಟ್ಟಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿ ಆರೋಗ್ಯ . 
ಕರವಾದ ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ 
ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯಲ್ಲಿ ನಾವಿದ್ದೇವೆ. 


ನಾಕನೇ ನೀರು, ಮೀಯುವ ಆಟದ೦ತಹ ಕಥಾ 
ಸಂಗ್ರಹಗಳು ಮತ್ತು "ಗಾಂಧಿಬಂದ' ಕಾದಂಬರಿಯು 
ತಮ್ಮದೇ ಛಾಪನ್ನು ಮೂಡಿಸಿರುವ ಎಚ್‌.ನಾಗವೇಣಿ ಈಗ 


ಡಾ| ಎಲ್‌.ಸಿ. ಸುಮಿತ್ರಾ 


“ವಸುಂಧರೆಯ ಗಾನ' ಹೆಸರಿನ ಪ್ರಬಂಧ ಸಂಕಲನವನ್ನು 


ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಲೇಖಕಿ ತಾವು ಹುಟ್ಟ ಬೆಳೆದ ಕರಾವಳಿಯ ಕಡಲ 


ತಡಿಯ ಒಕ್ಕಲ ಮಕ್ಕಳ ಪರಿಸರದಲ್ಲಿ:ಮೂರು ದಶಕಗಳ 


ಹಿಂದೆ ತಾವು ಕಳೆದ ಬಾಲ್ಯವನ್ನು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಟ್ಟುವಂತೆ 
ಚಿತ್ರಿಸಿದ್ದರೂ, ಆ ಚಿತ್ರಗಳನ್ನು ಕೊಡುವುದಷ್ಟೇ ಅವರ 


: ಉದ್ದೇಶವಲ್ಲ. ಬಾಲ್ಕದ ಆಡುಂಬೊಲದಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣ ಬಣ್ಣದ 


ಜೀವಂತ ಆಟಿಕೆಗಳಾಗಿದ್ದ ಹಕ್ಕಿ, ಹೂ, ಮೀನು, ಏಡಿ, 
ಗಿಡಮರಗಳು ಆಗಿದ್ದಂತೆ ಈಗಿಲ್ಲದಿರುವುದೇ ಲೇಖಕಿಯ 
ಈ ಬರವಣಿಗೆಯ ಹಿಂದಿರುವ ತುಡಿತ. 


ಇಪ್ಪತ್ತನೇ ಶತಮಾನದ ಕೊನೆಯ ಮೂರು ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ 


ತೀವ್ರವಾಗಿ ಬದಲಾವಣೆಗೊಳಗಾದ ಅನೇಕ ಊರು, . 
ನಗರಗಳಂತೆ ಮಂಗಳೂರು ಕೂಡ ತನ್ನ ಎಲ್ಲೆಗಳನ್ನು 


ವಿಸ್ತರಿಸಿಕೊಂಡಿತು. ನಗರದ ಉತ್ತರದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಾದ 
ಪಣಂಬೂರು ಬಂದರು ಸುತ್ತ ಮುತ್ತಲಿನ ಪರಿಸರದ 
ಜನಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಮೂಲಾಗ್ರ ಬದಲಾವಣೆ ತಂದಿತು. 
ಈ ಲೇಖಕಿ ಹುಟ್ಟಿ ಬೆಳೆದ ಊರು ಈ ಎಲ್ಲ ಬದಲಾವಣೆಗೆ 
ಒಳೆಗಾಗುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಯಿತು. ಆಧುನಿಕತೆಯ 


ಬಿರುಗಾಳಿಯಲ್ಲಿ. ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕಾದ ಎಷ್ಟೊ 


ಸಂಗತಿಗಳೂ ಹಾರಿ ಮರೆಯಾದವು. ಇಲ್ಲಿಯ ಲೇಖನ 
ಗಳು ಒಂದು ಬಗೆಯ "ಸ್ತ್ರ ಪರಿಸರ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ ರೂಪು 
ತಳೆದಿದೆ. 


“ನಾನು ತೀರಾ ಸುಖಿ ಎಂದಂದುಕೊಳ್ಳುವ ಹೊತ್ತಲ್ಲಿ 
ಬಾಲ್ಯದ ನೆನಪುಗಳು ನನ್ನ ಗ್ಯಾನದತ್ತ ಸುಳಿಯದಿದ್ದರೂ, 
ದುಃಖ, ನೋವು, ಅಸಹಾಯಕತೆ ನನ್ನೊಳಗೆ ಮಡುಗಟ್ಟ 
ನಿಂತಾಗೆಲ್ಲ ಒಂದಷ್ಟು ನೆಮ್ಮದಿ, ಸಾ೦ತ್ಚನಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು 
ಆವಾಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ನನ್ನ ಬಾಲ್ಯವನ್ನು, ಬಾಲ್ಯದ 
ಒಡನಾಡಿಗಳನ್ನು... ನಿಷ್ಕಲ್ಲಶ ಪ್ರೀತಿ ಉಣಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಅಂದಿನ 


ಜೀವ ಪರಿಸ ರವನ್ನು ಆರೋಗ್ಯ ಪೂರ್ಣ ಸಾಮಾಜಿಕ. 


ಪರಿಸರವನ್ನು” ಸ ಲೇಖಕಿ ತನ್ನ ಮೊದಲ BE 
ಬರೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 


ತಾವು ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲಿ ನೋಡಿದ ಪರಿಸರವೂ, ಮನುಷ್ಯ 
ಸಂಬಂಧಗಳೂ. ಅಂದಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿರದೆ, ಸಂಪೂರ್ಣ 


4 


A 


1 


ವಾಣಿಜೀಕರಣಗೊಂಡಿದೆ. "ವಿಘಟನೆ'ಯ ದುರಂತಕ್ಕೆ 
ಗುರಿಯಾಗಿರುವ ಊರಿನ 'ಚಿತ್ರಗಳನ್ನು' ಈ ಬರಹಗಳಲ್ಲಿ 
ಮೂಡಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಭತ್ತದ ಮೇಲೆ ಕೂತು ಹುತ್ತ 
ನೋಡಿದಂತೆ ಎಂದು ಲೇಖಕಿ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 


ಬಾಲ್ಕದ ಲೋಕವನ್ನು ಅದರ ವೈವಿಧ್ಯತೆಗಳನ್ನು 
ಆಪ್ತತೆಯಿ೦ದ ನೆನಪಿಸಿ ಕೊಳ್ಳುವಂತೆಯೇ, ಅಲ್ಲಿನ 
ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನೂ ಮರೆಯದಿರುವ ಔಚಿತ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಈ 
ಲೇಖಕಿಗಿದೆ. ಅಂದಿನ ಜಮೀನ್ದಾರಿಕೆಯ, ತಾರತಮ್ಯಗಳ 
ಜತೆಗೆ ಸೌಹಾರ್ದದ ಸಾಮರಸ್ವದ ಚಿತ್ರಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. 
ಮೀನು ಮಾರಿದ ನಂತರ “ಮೈತುಂಬ ಮೀನಿನ ನಾತ 
ಹೊತ್ತು ಬರುವ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೇಷ್ಟ್ರು 
ಸುಧಾರಿಸಬೇಕಾದರೆ ಮೀಯುವ ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸುವುದು 
ಅವರಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿತ್ತು ನಿಜ. ತೊಟ್ಟಿ ತುಂಬಾ 
ನೀರು ತುಂಬಿಸಿಟ್ಟು ಕೈಯಲ್ಲಿ ತೆಂಗಿನ ನಾರು ಹಿಡಿದು 
ಸ್ವತಹ ಆ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ತಾವೇ ಉಜ್ಜಿ ಮೀಯಿಸುವ ಕಾಯಕ 
ಆ ಮೇಷ್ಟದ್ದು ನಾನು ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಂಡಿದ್ದ ಆ ಚಿತ್ರಣ 
ಅಂದಿದ್ದ ಆರೋಗ್ಯಕರ ಸಾಮಾಜ್ಜಿಕ ಪರಿಸರಕ್ಕೊಂದು 
ಪುಟ್ಟ ನಿದರ್ಶನವಷ್ಟೆ” ಎಂದು ನೆನಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಲೇಖಕಿ, 
ಆ ಬಗೆಯ ಸಾಮರಸ್ಯದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಪವಿತ್ರ ಇಟ್ಟಿಗೆಯ 
ರಾಜಕೀಂಕು ಎಂದು ಮೂಗು ತೂರಿಸಿತೋ 
ಅಂದಿನಿಂದಲೇ ಕಡಲ ನೀರು ಕೋಮುದಲ್ಲುರಿಗೆ ಸಿಲುಕಿ 
ಕುದಿಯತೊಡಗಿತು” ಎಂದು ಬದಲಾದ ಪರಿಸರವನ್ನು 
ಕುರಿತು ವಿಷಾದದಿ೦ದ ಬರೆಯುತ್ತಾರೆ. (ಬರಿದಾಗು 
ತ್ತಿರುವ..... ಕಡಲು ಪುಟ 4 -5) 


ಯಾಂತ್ರಿಕ ಮೀನುಗಾರಿಕೆಯಿ೦ದ ಮೀನುಗಳ 
ಸಂತತಿ ನಾಶವಾಗಿ ಕಡಲ ಒಡಲು ಬರಿದಾಗುವುದರ 
ಕುರಿತು ಕಳವಳಗೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಮೈಮನಗಳಿಗೆ ಚಿಕಿತ್ಸೆ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದ ಕಡಲ ಸ್ನಾನ ಇಂದು 


ಪರಿಸರ ಮಾಲಿನ್ಯದಿಂದಾಗಿ ತನ್ನ ಮಹತ್ವ ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದೆ 


ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾ ಮನುಷ್ಯ ದುರಾಸೆಯಿಂದ ಕಡಲಿನ 
ಜಾಗವನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿಕೊ೦ಡಿರುವುದರಿಂದಲೇ, ಕಡಲ್ಕೊರೆತ 
ಸಂಭವಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಎ೦ದು ಸಕಾರಣವಾಗಿಯೆ 
ಊಹಿಸುತ್ತಾರೆ. 

“ನರ್ತೆಯ ನರ್ತನ” ಪ್ರಬಂಧದಲ್ಲಿ ರಾಸಾಯನಿಕ 
ಗೊಬ್ಬರ ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಕೃಷಿ ಮಾಡತೊಡಗಿದ ಮೇಲೆ 
ಗದ್ದೆಯಲ್ಲಿರುತ್ತಿದ್ದ ನರ್ತೆ, ಏಡಿ, ಕಪ್ಪೆಗಳಂತಹ ಜೀವಿಗಳು 


ಮರೆಯಾದವು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾ ಗದ್ದೆಗಳೆಲ್ಲ ಸೈಟುಗಳಾಗಿ 
ಪರಿವರ್ತನೆಯಾದಾಗ ಬೆಳೆ ಬೆಳೆಯುವ ಭೂಮಿಯ 
ಪ್ರಮಾಣ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ ಆ ಪ್ರದೇಶದ ಗುಬ್ಬಚ್ಚಿಗಳೂ 
ಕಣ್ಮರೆಯಾದವು ಎಂದು ತಮ್ಮ ಬಾಲ್ಕದ ಪರಿಸರ ಜೀವಿಗಳ 
ವಿನಾಶದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಾರೆ ಲೇಖಕಿ. ನಗರ 
ದಂಚಿನ ಹಳ್ಳಿಗಳು ನಗರ ಬೆಳೆದಂತೆ ಕಾಂಕ್ರೀಟ್‌ 
ಕಾಡುಗಳಾಗಿ, ಸಹಜವಾಗಿ ಅಲ್ಲಿರಬೇಕಾದ ಜೀವಿಗಳು 
ಅಳಿದು ಹೋಗುವುದು ಅಧುನಿಕತೆಯ ದುರಂತ 
ಗಳಲ್ಲೊಂದು. | 


“ಇವರ್ಯಾಕೆ ಕೊರಗರು” ಲೇಖನದಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ 
ಇಕ್ಕಳದಲ್ಲಿ ನರಳುತ್ತಿರುವ ಕೊರಗ ಜನಾಂಗದವರ ಕುರಿತ 
ಮನಕರಗುವ ಚಿತ್ರಗಳಿವೆ. ಒಡತಿ ಕೊಟ್ಟ ಉಪ್ಪಿನಕಾಯಿ 
ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯ ಕೊರಗನ ಕೈಗೆ ತಲುಪುವ ಮುನ್ನ ಹಲವು ಕೈಗಳನ್ನು 


ದಾಟಿ ಹೋಗುವಾಗ ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಸ್ವಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪವೇ 


ಕಬಳಿಸುವ ಪ್ರಕರಣ, ಸರ್ಕಾರದ ಯೋಜನೆಗಳು 
ಕೊರಗರನ್ನು ತಲುಪುವಲ್ಲಿ ಆಗುವ ತೊಂದರೆ 
ಗಳೇನೆಂಬುದನ್ನು ಸಂಕೇತಿಸುತ್ತದೆ. “ಮನುಷ್ಯಕುಲದ 
ಅಭ್ಯುದಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಬೇಕಿದ್ದ "ಅಕ್ಷರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ'ಯ 
ಗುರಿಕಾರರು ದಲಿತತ್ವದ ದಾರುಣತೆಯನ್ನು 
ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳದೇ, ನಿರಂತರ ಶೋಷಿತ ಅನಕ್ಷರಸ್ಥ ದಲಿತರ 
ನಿಷ್ಕ್ರೀಯತೆಯನ್ನು ತಮ್ಮ “ಸಮಾಜೋದ್ಧಾರ' ಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದನ್ನೇ ಇದೀಗ ಈ ಸಮುದಾಯ 
ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ” (ಪುಟ 103) ಎಂದು ಕೊರಗ 
ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿಂದ ಬದಲಾವಣೆಯ ಬಗ್ಗೆ, ಅವರಲ್ಲಿ 
ಮೂಡಿದ ಅರಿವಿನ ಕುರಿತು ಲೇಖಕಿ ಸಮಾಧಾನ 
ತಾಳುತ್ತಾರೆ. ("ದಾನ' ಕತೆಯಲ್ಲಿ ಇದೇ ವಸ್ತುವಿನ ಕುರಿತು 
ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ) 


ಬಿಡಿ ಉದ್ಯಮದಿಂದಾಗಿ ದಕ್ಷಿಣ ಕನ್ನಡದ ದುಡಿಯುವ 


ವರ್ಗದ ಹೆಂಗಸರಿಗೆ ಲಭ್ಯವಾದ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 


ಅದರಿಂದಾಗಿ ಬಂದ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ, ತಲೆ ಸೂಡಿಗೆ ಬೆಳ್ಳಿಯ 
ಗುಲಾಬಿ -ಹೂ ಹಾಕಿಕೊ೦ಡು ಗತ್ತಿನಿಂದ ನಡೆಯುವ 
ಧೈರ್ಯವನ್ನು ಒದಗಿಸಿತು. ಆದರೆ . ಇದರಿಂದಾಗಿ 
ಕಿರಿಕಿರಿಗೊ೦ಡ ಜನಗಳು ಬೀಡಿಕಟ್ಟುವ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಕುರಿತು ಲಘುವಾಗಿ ಮಾತನಾಡ ತೊಡಗಿದ್ದನ್ನೂ, ಬೀಡಿ 
ಉದ್ಯಮದಿಂದಾಗಿ ಕೃಷಿಕಾರ್ಮಿಕರ ಸಂಖ್ಯೆ ಕಡಿಮೆ 
ಯಾದುದನ್ನೂ ವಿಶ್ವೇಷಿಸಿರುವುದರಿ೦ದ ಈ ಪ್ರಬಂಧಗಳು 
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ಬರೀ ಪರಿಸರ ಕಥನಗಳಾಗದೆ ಸಾಮಾಜಿಕ-ಆರ್ಥಿಕ. 
ಅಧ್ಯಯನಗಳ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ 
ಮಾಡಿದೆ. 


ಬಾಲ್ಯದ ವರ್ಣಮಯ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಮತ್ತಷ್ಟು ಬಣ್ಣ 


ಸೇರಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಹಬ್ಬಗಳ ಆಚರಣೆ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆಯುತ್ತಾ "ಅಮ್ಮ' 


ಕಡಲಿನಲ್ಲಿ ಎಳ್ಳಮವಾಸ್ಯೆಯ ದಿನ ಈಜುತ್ತಿದ್ದುದನ್ನು 


ನೆನಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ನಾಗವೇಣಿಯವರ ಎಲ್ಲ 
ಪ್ರಬಂಧಗಳಲ್ಲೂ “ಅಮ್ಮ'ನ ಪ್ರಸ್ತಾಪವಿದೆ. 


ದಕ್ಷಿಣ ಕನ್ನಡ ಜಿಲ್ಲೆಯ. ಕರಾವಳಿ ಭಾಗದ ಸಾಮಾಜಿಕ 

ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಕಳೆದ ನಾಲ್ಕೈದು ದಶಕಗಳಲ್ಲಾದ 
ಸ್ಥಿತ್ಯ ೦ತರಗಳನ್ನು ಪ ಪರಿಸರದ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು 
ಆಸಕ್ತಿದಾಯಕವಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸುವ ಈ ಪ್ರಬ೦ಧಗಳು ಕಥೆಗಳಂತೆ. 
ಓದಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಕನ್ನಡದ ಲಲಿತ ಪ್ರಬಂಧ ಪ್ರಕಾರಕ್ಕೆ 
ಗುರುತ್ವವನ್ನು "ದೊರಕಿಸಿಕೊಡುವ, ಒಂದು ಕ್ಷಣ ನಿಂತು 
ಸುತ್ತಲಿನ ಹರಿಸ ಸರ ಕುರಿತು ಯೋಚಿಸುವಂತೆ. ಮಾಡುವ 
ಶಕ್ತಿ ಈ ಪ್ರಬಂದಗಳ ಸ್ತ್ರೀ ಪರಿಸರವಾದೀ ಚಿಂತನೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಇದೆ. ಶಿಷ್ಟ ಸಾಹಿತ್ಯ ಕಡಲನ್ನು, ಸಮುದ್ರ ಸಾಗರ ಎ೦ದು 
ಕರೆದು ಅದರ ಪುರುಷ ಗುಣವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದರೆ, 
ನಾಗವೇಣಿ “ಕಡಲಮ್ಮ ನನ್ನಮ್ಮ” ಎಂದು ಕರೆದು ಇಡಲು' 
ಎ೦ಬ ಪದವನ್ನೇ ಪುಸ್ತಕದ ಮೊದಲಿಂದ ಕಡೆಯವರೆಗೂ 
ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. "ಕಡಲ'ನ್ನು ಅದರ ಸ್ತ್ರೀ 
ಗುಣವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸ್ತ್ರ ಪರಿಸರವಾದ ಓದಿಗೆ 
ಒದಗುವ ಪುಸ್ತಕಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಕನ್ನ! ದಲ್ಲಿ ಕಡಿಮೆ. ಅಂತಹ 
ವಿರಳ ಪುಸ್ತಕಗಳಲ್ಲಿ ವಸುಂಧರೆಯ ಗ್ಯಾನ' ಕೂಡ ಸೇರಿದೆ 


ವಸುಂಧರೆಯ ಗ್ಯಾನ 
(ಪ್ರಬಂಧಗಳ ಸಂಕಲನ) 
ಲೇಖಕಿ ಡಾ। ಎಚ್‌.ನಾಗವೇಣೀ 


ವರ್ಷ : 2006, 
ಲೋಹೀಯಾ ಪ್ರಕಾಶನ, 
ಬಳ್ಳಾರಿ. 


ಎರಡು ಲಹರಿಗಳು 


ತೆಲುಗು ಮೂಲ: ಡಾ. ರಾವೂರಿ ಭರದ್ವಾಜ 
ಅನುವಾದ : ಡಾ.ಎಜ್‌.ಎಸ್‌.ಸುಜಾತಾ 
ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಬಹಳ ಮಂದಿ ಇದ್ದದ್ದನ್ನು ಇದ್ದಂತೆ 
ನೊಡಲಾಗದೆ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ತಮಗೆ ಕಾಣಿಸುತ್ತಿರುವು 
ದರಲ್ಲೇ ತಮಗಿಷ್ಟವಾದ ಅಂಶಗಳನ್ನು ತಮಗೆ ಬೇಕಾದ 
ಅಂಶಗಳನ್ನು ಅವರು ನೋಡುತ್ತಾರೆ. 
ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಪೂರ್ಣಿಮೆಯಂದು ಬೆಳದಿಂಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿದಾಗ ಕೆಲವರಿಗೆ ಕ್ಷೀರಸಮುದ್ರ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಮತೆ 
ಕೆಲವರಿಗೆ ಬೆಳ್ಳಿಯ ಮಳೆ" ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಇನ್ನು ಅವರಿಗೆ 
ಸಜ್ಜನರ ಮನ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಆ ಬೆಳೆದಿಂಗಳಲ್ಲೇ ಕೆಲವರು 
ದಯಾಮಯರ ದರಹಾಸಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಮತ್ತೆ 
ಕೆಲವರು ದೇವತೆಗಳ ಕ್ರೀಡಾಂಗಣವನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 
ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ಅವರಿಗಿಷ್ಟವಾದವುಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 
ಹಾಗಲ್ಲದೆ ಬೆಳದಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಬೆಳದಿ೦ಗಳನ್ನು 
ಮಾತ್ರವೇ ಕಾಣಬಲ್ಲವರು ಸತ್ಯದರ್ಶಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. 


* ೫ ೫% 


“ಈ ಅ೦ಶವನ್ನು ಕುರಿತು ನಿಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇನು? 
ಇದನ್ನು ಕುರಿತು ನೀವು ಏನೆಂದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೀರಿ?” ಎಂದೆ 
ನನ್ನ ಸಂದೇಹಗಳನ್ನು ಅವರ ಮುಂದೆ ಹರಡುತ್ತ. 

ಗ ಒಂದು ಕ್ಷಣ ನನ್ನ ಕಡೆ ನೋಡಿದರು. 
ಮತ್ತೊಂದು ಕ್ಷಣ ಇನ್ನೆಲ್ಲೋ ನೋಡುತ್ತ ತಲೆ ಅಲ್ಲಾಡಿಸಿ 
ದರು..ಆ ತರುವಾಯ ಸಣ್ಣಗೆ ನಿಟ್ಟುಸಿರು ಬಿಟ್ಟರು. 

“ಒಬ್ಬ ಕುಂಟ ಮತ್ತೊಬ್ಬನಿಗೆ ನಡೆಯುವುದನ್ನು 
ಕಲಿಸಲಾರ. ಒಬ್ಬ ಮೂಕ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಮಾತ 
ನಾಡುವುದನ್ನು ಕಲಿಸ ಲಾರ. ಒಬ್ಬ ಕುರುಡ ' ಬೇರೊಬ್ಬನಿಗೆ 
ದಾರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಲಾರ: ಹಾಗೆಯೇ ತನ್ನ ಅಗತ್ಯಗಳಿ 
ಗೋಸ್ಕರ ಬೇರೆಯವರ ಮೇಲೆ ಆಧಾರ ಪಡುವವರು 
ಇತರರಿಗೆ ಎಷ್ಟು ಮಾತ್ರವೂ ಸಹಾಯ ಮಾಡಲಾರರು. 
ಈ ವಿಧವಾಗಿ "ನಾನು ಕು೦ಟ, ನಾನು ಮೂಕ, ನಾನು 
ಕುರುಡ. ನಾನು ನನ್ನ ಗ ಅಗತ್ಯಗಳಿಗಾಗಿಯೇ ಅವರಿವರನ್ನು 
ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಅವರಿವರನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದೇನೆ. 
ಅವರು ನನಗೆ ಏನೂ ಸಹಾಯ "ಮಾಡಿಲ್ಲ ಎಂದಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಅವರು ದಯಪಾಲಿಸುವುದು ನನ್ನ "ಅಗತ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಸಾಕಾಗದು. ಆದ್ದರಿ೦ದ ನನಗೆ ಬೇಕಾದವುಗಳಿಗೋಸ್ಕರ 
ನಾನೇ ತೊಂದರೆ ಪಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ” ಎಂದರು ಅವರು. 

ಯಾರೋ ನನ್ನನ್ನು ಹಡಿದಲುಗಿಸಿದಂತೆ ಆಯಿತು. 
ನಾನು ಮಾಡಬೇಕಾದ್ದನ್ನು ನಾನು ಒಪ್ಪುವ ಹಾಗೆ 
ಭೋಧಿಸಿದ ಆ ಉತ್ತಮನಿಗೆ ತಾದಾಭಿವಂದನೆ ಮಾಡಿದೆ. 


ಮರೆಯಬಾರದ 


ಲೇಖಕಿ ಕೊಡಗಿನ ಗೌರಮ್ಮ 


ಹಲವು ಕಾರಣಗಳಿಗೆ ಕೊಡಗಿನ ಗೌರಮ್ಮ ಕನ್ನಡದ 
ಮುಖ್ಯ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಲೇಖಕಿಯಾಗಿ ಕಾಣಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇವರ ಕಥೆಗಳನ್ನು 
ಮೂಲಭೂತವಾಗಿ ಎರಡು ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ" ಚರ್ಚಿಸುವುದು 
ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ನಾನು ತಿಳಿದಿದ್ದೇನೆ. 


ಒ೦ದು, ಒಟ್ಟು ಕನ್ನಡ ಕಥಾ ಪರಂಪರೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಅವರ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುವುದು, ಇನ್ನೊಂದು ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ 
ಅಧ್ಯಯನ ಮಾದರಿಯಲ್ಲಿ ಅವರ ಕಥೆಗಳ ಚರ್ಚಿ ಆದರೆ, 
ಪೂ ನೂ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾದರಿಗಳಲ್ಲದೆ, ಇನ್ನೊಂದು 
ಮುಖ್ಯವಾದ ಪ್ರವೇಶ ಇವರ ಕಥೆಗಳಿಗೆ ಸಾಧ್ಯ ಎನು ವುದು 
ಧೆ ನಾನು ಕಟ್ಟಲು ಪ್ರಯತ್ನಿ] ಸುತ್ತಿರುವ "ಪ್ರಮೇಯ. 


ಅದು ಅವರ ಒಟ್ಟೂ ಕಥೆಗಳಿಗೆ ಗಾ೦ದೀ ಚಿಂತನೆಯ 
ದಟ್ಟವಾದ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಇದೆ ಎನ್ನುವುದು. ಅವರ ಕಥಾ 
ಭಿತ್ತಿಯನ್ನು ನಿರ್ಧ ರಿಸಿರುವುದು ಮತ್ತು ನಿರ್ದೇಶಿಸಿರುವುದು 
ಗಾಂಧೀ ಚಾರಗಳೇ ಅನ್ನುವುದು. ಸರಳವಾಗಿ ಈ 
ಅಂಶವನ್ನು ಸೂತ್ರ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಹೇಳೆಬೇಕು ಅಂದರೆ ಗಾಂಧಿ 
ಕಲ್ಪನೆಯ "ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯ ಏನಿದೆ, ಅದರ ನಿರೀಕ್ಷೆ ಮತ್ತು 
ಅದಕ್ಕಿರುವ ತೊಡಕುಗಳನ್ನು ಇವರ ಕಥೆಗಳ “ಮೂಲ 
ವಸ್ತುವಾಗಿ ಜೋಡಜಹುರೇ9 ಮೊದಲಿಗೆ ಇವರ 
ಕಥೆಗಳಿಗಿರುವ ಎರಡು ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿಕೊಂಡು ಅದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಸ್ವ ಸ್ವಲ್ಪ ಹೇಳಬಹುದು. ಕನ್ನಡದ ಸಣ್ಣ ಕಥೆಗಳನ್ನು 
ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡುವುದು ಆಂದರೇನೇ, ವಿವಿಧ 
ಕಾಲಘಟ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹೋರಾಟದ, 
ಪಲ್ಲಟಗಳೆ, ಬಿಕ್ಕಟ್ಟುಗಳ ಅಧ್ಯಯನ ಅನ್ನುವಷ್ಟು ಅದು 
ತನ ರೂಪದಲ್ಲಿ. ಆಶಯದಲ್ಲಿ "'ನಮಾಜಮುಖಿಯಾದದ್ದು 
ಕಾ ಅಪ್ಪಟ ನವ್ಯ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಕನ್ನಡದ 
ಬಹುಪಾಲು ಸಣ್ಣ ಸೌಢೆಗೆಳು ಮಗ 
ಸಮಾಜಮುಖಿ ಆಯಾಮವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವಂಥವೇ 
ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅನುಮಾನವೇ ಇಲ್ಲ ಕಾವ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾಗಿ 
ಇದು ಸೋದ್ದಿಶ್ಶವಾದ, ಅಪ್ರತಿಮ ಕಥೆಗಾರಿಕೆಯ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾದ ಉದ್ದೇಶಗಳನ್ನು, ಗುರಿಯನ್ನು 
ಇಟ್ಟುಕೊಂಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಇ ಇದು. (ಹೌಡೆಂಬರಿಯ. 
ಮಟ್ಟಗೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು) ಆರಂಭದಲ್ಲಿ 
ಮೈನರ್‌ ಸಾಹಿತ್ಯಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಸಣ್ಣ ಕಥೆಗಳು 
ಬಹುಬೇಗ ಮೇಜರ್‌ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಕಾರದ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಪಡೆದುಕೊಂಡಿದ್ದು ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ. ಒಂದು 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಣ್ಣಕತೆ ಎನ್ನುವುದು ಜನಪರ ಸಾಹಿತ್ಯ 


- ಡಾ| ಎಂ.ಎಸ್‌. ಆಶಾದೇವಿ 


ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡಿದೆ ಅ೦ದರೂ ನಡೆಯುತ್ತದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಇತರೆಲ್ಲ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಕಾರಗಳಿಗಿಂತ ಜನಪರ 
ಕಾಳಜಿಗಳು ತುಂಬಾ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಅದರೆಲ್ಲ ತೀವ್ರತೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಅಭಿವ್ಯ ಕ್ರಗೊಂಡಿದ್ದು ಈ ಪ್ರಕಾರದಲ್ಲಿ. ತಲೆಮಾರಿನ 
ತಳಮಳಗಳು ನಿರೀಕ್ಷೆಗಳು, ಆಸೆಗಳು, ಕನಸುಗಳು 
ಸಣ್ಣಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಷ್ಟು ಪ್ರಖರವಾಗಿ, ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಇನ್ನಿತರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಕಾರಗಳಲ್ಲಿ. ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿರುವುದು 
ಕಡಿಮೆಯೇ: ಇಂತಹ ಸೋದ್ದಿಶ್ಶವಾದ ಈ ಪ್ರಕಾರ 
ರಸಾನುಭವದ ಜೊತೆ ಭಿನ್ನವಾದ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಸ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ತನ್ನ ನಿರೀಕ್ಷೆಯ ಹಾಗೆ ಅಪಾರ 
ಸಂಖ್ಯೆಯ ಓದುಗರನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡಿದೆ ಅನ್ನುವುದು 
ನನ್ನ "ಮಾತಿಗಿರುವ ಇನ್ನೊ ೦ದು ಸಮರ್ಥನೆ. ಚೂರು 
ಧೈರ್ಯ ಮಾಡಿ ಹೇಳಿಬಿಡಬಹುದಾದರೆ ನಿಜವಾದ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ Mass media ಆಗುವ ಶಕ್ತಿ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುವ ಪ್ರಕಾರದು. ಈ ಎಲ್ಲಾ ಮಾತುಗಳನು ಹೇಳುತ್ತಾ 
ಇರುವಾಗ ತನ್ನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ 
ಶಕ್ತವಾಗಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಿದ ದಲಿತ ಕಾವ್ಯವನ್ನು ಅದರ ಮಹತ್ವ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ನಾನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ಪಶ್ನಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ 
ಎನು ವುದನ್ನು ಇಲ್ಲಿಯೇ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಬೇಕು. ಆಧುನಿಕ ಕನ್ನಡ 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಸಂದರ್ಭದೊಸಗೆ ನವೋದಯದಿಂದ ಇಲ್ಲಿನ 
ತನಕ ಏಕಪ್ರಕಾರದ ಜನಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಂಡ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಪ್ರಕಾರ ಇದು ಅನ್ನುವುದರ ಕಡೆಗೆ ನನ್ನ ಒತ್ತು ಇದೆ. 


ಕೊಡಗಿನ ಗೌರಮ್ಮನವರು ಮೂಲತಃ ಸಮಾಜಮುಖಿ, 
ಸಮಷ್ಠಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಲೇ ಖಕಿ. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೆ "ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸ್ವರೂಪ * ಅವರ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ. ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ಎರಡನೆಯದು ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ ಚಿಂತನೆಗಳ ಇವತ್ತಿನ ಪಧಾನ 
ಕಾಳಜಿ ಮತ್ತು ಪ್ರಹೆತ್ಯ] ಗಳು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ನೆಲೆಗಳಲ್ಲಿ 
ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. I ಮೂಲ ಸ್ತ್ರೀವಾದದ 
(native feminism) ಹುಡುಕಾಟ. ಇದನ್ನು ಅದಿಮ 
ಸ್ತ್ರೀವಾದದ ಹುಡುಕಾಟ ಎಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. "ಸ್ತ್ರೀವಾದದ 
ಮೊಲನೆಲೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಇಂಥ ಮೂಲ 
ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸುವುದರ ಮೂಲಕವೇ ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ 
ಹೋರಿ ಅನ್ನುವುದು ಅನಾದಿ ಮತ್ತು ಔದಿಮ 
ಅನ್ನುವುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಸ್ವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಹೆಣ್ಣು 
ಎಂದಿನಿಂದಲೂ ಇದ್ದಾಳೆ ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಅವರ 
ಹೋರಾಟಗಳು ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಮೂರ್ತ-ಅಮೂರ್ತ 
ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ, ಸಣ್ಣ ಗೆಲುವಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ದೊಡ್ಡ ಸೋಲಿನಲ್ಲಿ 


ಸಂರ ದಾರರ 


ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದೇನಿದೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಪ್ರಯತ್ನ. ಈ ಪ್ರಯತ್ನ ಹಿಂದಿನ ಸ್ತೀವಾದಿ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ 
ಇರಲಿಲ್ಲ ಎಂದಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈಗ ಅದು ಪಡೆದುಕೊಂಡಷ್ಟು 
ಚಾಲ್ತಿಯನ್ನು, ವೇಗವನ್ನು ಅದು ಪಡೆದುಕೊಂಡಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಇಂದಿನ ಸ್ವೀವಾದಿ ಮಾಂ ಇನ್ನೊಂದು ನೆಲೆಯೆಂದರೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಮುದಾಯವೂ ತನಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ತನ್ನ 
ಕಾಲ, ಪರಿಸ ರಕ್ಕೆ ಅಗತ್ಯವಾದ ಹೋರಾಟದ ದಾರಿಗಳನ್ನು. 
ಕಂಡಕೊಳ್ಳಬಹುದು ಎನ್ನುವುದು. ಸ್ಪೀವಾದಿ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾದ ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಮಾದರಿಗಳು ಇರುವುದಕ್ಕೆ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎನ್ನುವ ಹೊಸ ನಂಬಿಕೆಯಿಂದ ಹೊರಟ ಚಿಂತನ 
ಇದು. ಹೆಣ್ಣಿನ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ಏಕರೂಪತೆ ಇದೆಯೆ ಹೊರತು 
ಪರಿಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ಏಕರೂಪತೆ ಇಲ್ಲ ಎನ್ನುವುದು ಸಮಕಾಲೀನ 
ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ ಚಿ೦ತನೆಗಳ ಮುಖ್ಯ ಅಂಶ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಫೊಡಗಿನ ಗೌರಮ್ಮನವರನ್ನು ಚರ್ಚೆ ಮಾಡುವುದಕ್ಕೆ 
ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ನಿಜ. ನನ್ಯ ಸ್ತ್ರೀವಾದದ ಇತ್ತೀಚಿನ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಸ್ವಲ್ಪ ಹೇಳಬೇಕು ಎನ್ನು ಕಾರಣಕ್ಕೆ ke 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳಬೇಕಾಯಿತು. 


ಕೊಡಗಿನ ಗೌರಮ್ಮನವರನ್ನು ಮೂಲತಃ ಚರ್ಚಿಸು 
ವುದಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದು ಸುಧಾರಣಾವಾದಿ ಸ್ಮೀವಾದದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ. ಆದರೆ ಇವತ್ತಿನ ಸ್ಲೀವಾದಿಗಳು ಸುಧಾರಣಾ 
ವಾದದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ 
ಗಮನ ಇರುವುದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಬದಲಾವಣೆಯ ಮಾದರಿ 
ಯಲ್ಲಿ. ಸುಧಾರಣೆ ಎನ್ನುವುದು ಒಂದು ಹಂತದವರೆಗೆ 
ಮಾತ್ರ, ಅದರಲ್ಲೂ ಬಹುತೇಕ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಮೇಲ್ರೋರಿಕೆಯ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ತರುತ್ತದೆ. 
ಸುಧಾರಣೆ ಗ್ರಹಿಕೆಯ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ತರಬಲ್ಲದೇ 
ಹೊರತು ಸಂವೇದನೆಯ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನಲ್ಲ ಅನ್ನುವ 
ಕಾರಣಕ್ಕೆ. ಮೂಲತಃ ಗೌರಮ್ಮ ನವರನ್ನು ನಾವು 
ಯಾಾವುದನ್ನು ನಮೋದಂಶುದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಪುನರುಜ್ಜೀವನದ ಮಾದರಿ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೊ ಆ 
ಪುನರುಜ್ಜೀವನದ ಆಶಯಗಳಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟು ಚರ್ಚಿಸಬಹುದು. 
ಅದು ವಿಧವಾ ವಿವಾಹ ಇರಬಹುದು, ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ಆರ್ಥಿಕ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಶೈಕ್ಷಣಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಸಿಗಬೇಕು 
ಎಂಬುದಿರಬಹುದು. ಹ ಧರ್ಮಗಳ ಚೌಕಟ್ಟಿನಿಂದ 
ಹೊರಬರಬೇಕು ಅನ್ನುವುದಿರಬಹುದು. ಗಂಡು-ಹೆಣ್ಣಿನ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಪರಸ್ಪರ ಗೌರವದ ಪಾತಳಿಯಲ್ಲಿ 
ನೋಡಬೇಕು ಎನ್ನುವುದಿರಬಹುದು. 

ನವೋದಯದ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಮುಖ ಲೇಖಕರಲ್ಲಿಯೂ 
ಈ ಆಶಯಗಳನ್ನು ನಾವು. ಗುರುತಿಸಬಹುದು ಅನ್ನುವುದು 
ನಿಜ. ಆದರೆ ಗೌರಮ್ಮನವರ: ಬರವಣಿಗೆಗಳಲ್ಲಿ 


ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಈ ಪುನರುಜ್ಜೀವನ್‌ ಮಾದರಿಯ 
ರೂಪುರೇಷೆಗಳನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸುವುದು ಗಾಂಧಿ ಗ್ರಹಿಕೆಯ 
ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಅನ್ನುವುದು ನನಗೆ ತುಂಬ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ. 

ಗಾಂಧಿಯವರ ವಿಚಾರಗಳು ಗೌರಮ್ಮನವರ ಕಥಾ 
ಬಿತ್ತಿಯನ್ನು ನಿರ್ಧರಿಸಿವೆ ಮತ್ತು ನಿರ್ದೇಶಿಸಿವೆ. ಒಂದು 
ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯದ ನಿರೀಕ್ಷೆ. ಅಪೇಕ್ಷೆ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕಿರುವ 
FRE ಇವರ. ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ಪುನರಾವರ್ತಿತವಾಗುತ್ತವೆ. ಗಾಂಧಿಯ ಪ್ರಭಾವ ನಮ್ಮ 
ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮುಖ ಲೇಖಕರ ಮೇಲೆ ಒಂದಲ್ಲ ಒಂದು 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ. ಆಗಿಯೇ ಇದೆ ಎನ್ನುವುದು ನಿಜ. ಆದರೆ 
ಅವರ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೇ ೨0 ಗಾಂಧಿಯ 
ವಿಚಾರಗಳು ರೂಪಿಸಿರುವುದು '`ಗೌರಮ್ಮನವರಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ಎ೦ದು ನನಗನ್ನಿಸುತ್ತದೆ. ಅದರಲ್ಲೂ ಲೇಖಕಿಯರ ಮೇಲಿನ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಪ್ರಭಾವಕ್ಕೆ ನವೋದಯದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಪರಂಪರೆಯೇ ಇದೆ. ಕಲ್ಯಾಣಮ್ಮನವರಲ್ಲಿ, ಶಾಮಲಾ 
ದೇವಿಯವರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯ ಪ್ರಭಾವನ್ನು ನಾವು 


ಗುರುತಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ಆದರೆ ಅದರೆ ತುತ್ತ. 


ತುದಿಯಾಗಿ ಕಾಣಿಸುವುದು ಮಾತ್ರ ಗೌರಮ್ಮನವರೇ. ಇಲ್ಲಿ 
ಗಾಂಧಿವಾದದ ಚರ್ಚೆಗೆ ನಾವು ಹೋಗಬೇಕಾಗಿಲ್ಲವೇನೋ. 
ಗಾಂಧೀ ಪ್ರಣೀತ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಏನಿದೆ ಅದರೆ ಜೊತೆಗೆ 
ಗೌರಮ್ಮನವರಿಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾದ ಸಹಮತವಿದೆ. 


ಇಂದು ಗಾಂಧೀ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ತೀವ್ರವಾದ 
ಮರುಪರಿಶೀಲನೆಗೆ ನಾವು ಒಡ್ಡಿರುವಾಗ ಗಾಂದಿವಾದವನ್ನು 
ಕುರಿತ ನಮ್ಮ ದ್ರಷ್ಟಿಕೋನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಯೇ ಗೌರಮ್ಮನವರ 
ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಅನೇಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಕಾಣಿಸಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಅವರ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಓದಿದ ಯಾರ ಅನುಭವಕ್ಕೂ 


ತಟ್ಟನೆ ಬರುವುದು ಅಂದರೆ She is a convinced 


Gandhian ಅನ್ನುವುದು. ಗಾಂಧಿವಾದದ ಮುಖ್ಯ 


ಲಕ್ಷಣಗಳು ಸ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತ ಸಹಾನುಭೂತಿ ಆಳವಾದ 


ಸಂದನೆ, ಆತ್ಮ ವಿಮರ್ಶೆ ಅದಕ್ಕೆ ಪರಿಹಾರದ ಹುಡುಕಾಟ 


ಅಂತರಂಗದ. ಬದಲಾವಣೆ ಹೀಗೆ ಗಾಂಧಿ... ವಿಚಾರಗಳೇ - 


ಇವರ ಪರಿಹಾರದ ಅಂತರಂಗದ. ಬದಲ್‌ವಣೆ ಹೀಡ್ನ 
ಗಾಂಧಿ ವಿಚಾರಗಳೆ ಇವರ ಕೈ ಹಿಡಿದು ನಡೆಸಿರುವುದರಿಂದ 
ಆಗಿರುವ ಬಹಳ ದೊಡ್ಡ ಜ| ಎಂದರೆ ಅವರ ಕಥೆಗಳಿಗೆ 
ದೊರೆತಿರುವ ದೊಡ್ಡ. ಹರವು. ಆ ಕಾಲದ ಇತರ 
ಲೇಖಕಿಯರಿಗಿಂತ ಗೌರಮ್ಮ ನಿರ್ಣಾಯಕವಾಗಿ 
ಭಿನ್ನವಾಗುವುದು ಮೂಲತಃ ಈ ಕಾರಣಕ್ಕೆ. ಮನುವಿನ 
ರಾಣಿಯಂತಹ ಒಂದು ೦೬೬೬೦1೧೦ ಕಥೆಯನ್ನು ಇವರು 
ಬರೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು ನೋಡಿ. ಆ ಕತೆಯ 


[i 


ಶಿರ್ಷಿಕೆಯನ್ನೇ ನೋಡಿ ಮನುವಿನ ರಾಣಿ ಆಕೆ ಒಬ್ಬ 
ವೇಶ್ಯೆ -ರಾಜಮ್ಮ ಅ೦ತ ಅವಳ ಹೆಸರು. ಆಕೆ ಒಬ್ಬನನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸಿ, ಆತನೂ ಆಕೆಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಯಥಾ 
ಪ್ರಕಾರ ಆಕೆಯ ತಾಯಿ ಆ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
ಆದರೆ ಕೊನೆಗೂ ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಒಂದುಗೂಡುತ್ತಾರೆ. ಕಾಡುವ 
ಪ್ರೀತಿಯ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರವಾಗಿ ವರಾತ್ರ ಕಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿತವಾಗಿಲ್ಲ. ವೇಶ್ಯೆಯ ಬದಲಾಗಬೇಕಾದ ಬದುಕು, 
ಅವರನ್ನು ನೋಡುವ ಸಮಾಜದ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಲ್ಲಿ 
ಆಗಬೇಕಾಗಿರುವ ಬದಲಾವಣೆಗೂ ಈ ಕಥೆಯಲ್ಲಿ ಅಷ್ಟೇ 
ಒತ್ತು ಸಿಕ್ಕಿದೆ ಅನ್ನುವುದೆ ಕಥೆಯನ್ನು ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 

"ಅವಳ ಭಾಗ್ಯ' ಇನ್ನೊಂದು ಮುಖ್ಯ ಕಥೆ. ಈ ಕಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಬರುವವಳು ಒಬ್ಬಳು ಕುರೂಪಿಯಾದ ಹುಡುಗಿ. ಸಾಲದ್ದಕ್ಕೆ 
ಬಡವರ ಮನೆಯ ಹುಡುಗಿ ಬೇರೆ. ಆ ಕುರೂಪಿ 
ಹುಡುಗಿಯಲ್ಲಿ ಗೌರಮ್ಮನವರಿಗೆ ಕಾಣಿಸುವುದು ಆಕೆಯ 
ಆತ್ಮದ ಸೌಂದರ್ಯ, ಆಕೆಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಸೌಂದರ್ಯ. 
ಒಳ್ಳೆಯ ಕಂಠ ಇರುವ ಹಾಡುವ ಹಾಡುಗಳಾದರೂ 
ಎಂತಹವು ಎಂದರೆ ಪರಮಾತ್ಮಾ ಹರೆ, ಪಾವನ ನಾಮ, 
ನಾನ್ಯಾಕೆ ಬಡವನಯ್ಯ ಎನ್ನುವ ರೀತಿಯವು. ಆ ಹುಡುಗಿ 
ಹಾಡುವ ಈ ಹಾಡುಗಳೇ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ನಮ್ಮ ನೆನೆಪಿಗೆ 
ತರುತ್ತವೆ. ಗಾಂಧಿ ಅವಮಾನವನ್ನು ಗೆಲ್ಲಲು ಹುಡುಕಿದ 
ದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಎನ್ನುವುದನ್ನು ನಾನು ವಿವರಿಸ 
ಬೇಕಿಲ್ಲ. 


ನನಗೆ ತುಂಬ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುವ ಇನ್ನೊಂದು 
ಮುಖ್ಯ ಅಂಶವೆಂದರೆ ಸಮಾಜದ ಎಲ್ಲಸಮಸ್ಯೆ ಗಳನ್ನು 
ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗುವಾಗಲೂ ಗೌರಮ್ಮನವರಿಗೆ 
- ಸಾಧಿಸಿರುವ ಸಂಯಮ. ಕಹಿ ಇಲ್ಲದ, ಆಕ್ರೋಶವಿಲ್ಲದ, 
ವ್ಯಗ್ರತೆ ಇಲ್ಲದ ಅವರ ನಿರುದ್ಧಿಗ್ನವಾದ ನಿರೂಪಣೆ. ಈ 
ಸಂಯಮದಿಂದಾಗಿ ಅವರು ಅತಿರ೦ಜಕತೆ ಮತ್ತು ಅತಿ 
ಭಾವುಕತೆಯ ಅಪಾಯದಿಂದ ಪಾರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಪಲ್ಲಟದ ಆರಂಭದ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಬರೆದ 
ಗೌರಮ್ಮನವರಿಗೆ ಸಿದ್ಧಿಸಿರುವ ಈ ಬಗೆಯ ನಿರುದ್ದಿಗೃತೆ 
ನಿಜಕ್ಕೂ ಆಶ್ಚರ್ಯ ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಸೂತ್ರ ರೂಪಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಆಗಾಗ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮಾತುಗಳು ಕಥೆಗಳ 
ಒಟ್ಟೂ ಕಲಾತ್ಮಕತೆಗೆ ಧಕ್ಕೆ ತರುತ್ತವೆ ಎನ್ನುವುದು ನಿಜ. 
ಆದರೆ ಯಾವ ಕಾರಣಕ್ಕೂ ಅವು ಹುಸಿ ಭಾವುಕತೆಯ 
ಮಾತುಗಳಾಗದ ಎಚ್ಚರವನ್ನು ಲೇಖಕಿ ಉದ್ದಕ್ಕೂ 
ವಹಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಎಲ್ಲ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಲೇಖಕಿಯರ ಮೇಲೆ ಇರುವ ಒಂದು 
ಪ್ರಧಾನ ಆರೋಪವೆಂದರೆ ಅವು ಕೌಟುಂಬಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳ 
ಸುತ್ತಲೇ ಗಿರಕಿ ಹೊಡೆಯುತ್ತಾರೆ ಎನ್ನುವುದು (ಆಧುನಿಕ 


ಸ್ತ್ರೀವಾದ ಈ ಅಂಶವನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತದೆ. 

ಟುಂಬಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳಾಗಲೀ, ಸ್ತ್ರೀ ವಿಶೇಷ ಎಂದು 
ಗುರುತಿಸುವ ಇತರ ಅನುಭವಗಳಾಗಲೀ ಅನುಭವದ 
ಸಾಂದ್ರತೆ ಮತ್ತು ತೀವತೆಯೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಕಟವಾಗುವಾಗ 
ಪುರುಷಲೋಕದ ಮತ್ಯಾವುದೇ ಅನುಭವ ವಿಶೇಷಕ್ಕಿಂತ 
ಕಡಿಮೆಯಾಗಬೇಕಾದಿಲ್ಲ.) ಗೌರಮ್ಮನವರು ತಮ್ಮ ಅನುಭವದ 
ಮಿತಿಯನ್ನು ದಾಟುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 

ಕೊಡಗಿನ ಗೌರಮ್ಮನವರು ತಮ್ಮ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ಸಂಬ೦ಧಗಳನ್ನು ನಿಭಾಯಿಸುವ ರೀತಿಯೇ ಸ್ವಾರಸ್ಯಕರ. 
ತಂದೆ ಮಕ್ಕಳ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನಾಗಲೀ, ಅಣ್ಣ ತಂಗಿಯರ 
ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನಾಗಲೀ ಅವರು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಚೌಕಟ್ಟಿನಿಂದ 
ಹೊರತಂದೇ ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವಿಯ ಸಂಬಂಧಗಳಲ್ಲಿಲ್ಲ 
ಅವರನ್ನು ತುಂಬ ಆಕರ್ಷಿಸಿರುವುದೆಂದರೆ ಗೆಳೆತನ. ಗೆಳೆತನ 
ಬದುಕಿಗೆ ಕೊಡಬಹುದಾದ ಘನತೆಯನ್ನು, ಭರವಸೆಯನ್ನು, 
ವಿಶೇಷತೆಯನ್ನು ಅವರು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಮನದಟ್ಟು 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. "ಕೆಲವು ಕಾಗದಗಳು, "ಸನ್ಯಾಸಿ ರತ್ನ' 
ಇಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಬಹುದಾದ ಕಥೆಗಳು. 

ಗೌರಮ್ಮನವರನ್ನು ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡುವ 
ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಮರಳಿ ಬರುವುದಾದರೆ ಹೆಣ್ಣಿನ ಹೋರಾಟ, 
ಸಮಸ್ಯೆ ಎನ್ನುವುದು ಇತರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಾದ, ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಾದ 
ಬಡತನ, ಧರ್ಮಾಂಧತೆ, ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ದುರಂತ, . . 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕ್ರೌರ್ಯ, ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟುಗಳು ' 
ಇವುಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚೂ ಇಲ್ಲ, ಕಡಿಮೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ಸಂಖ್ಯೆಯ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಕುರಿತ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಗೌರಮ್ಮ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ ಎನ್ನುವುದು ನಿಜ. ಆದರೆ ಇತರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ 
ಕುರಿತ ಕಥೆಗಳನ್ನೂ ಅಷ್ಟೇ ತೀವ್ರತೆಯಿಂದ ಅವರು 
ಬರೆದಿರುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಿದಾಗ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನೂ ಅವರು 
ಸಮಾನವಾಗಿ ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ ಎನಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಸಮಾಜದ 
ಇತರ ಪ್ರಮುಖ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಹೆಣ್ಣಿನ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟು ನೋಡಿದ್ದರಿಂದಾಗಿ ಎರಡು 
ಯಶಸ್ಸುಗಳು ಅವರಿಗೆ ದಕ್ಕಿದೆ. ಒಂದು, ಹೆಣ್ಣಿನ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು 
ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಿ ನೋಡುವ ಹೊತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಒದಗುವ 
ಮಿತಿಯಿಂದ ಅವರು ಪಾರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಅಂಶ 
ಮುಖ್ಯವಾದದ್ದು ಹೆಣ್ಣಿನ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಸಮುದಾಯದ 
ಇತರ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಂದ ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸಿ ನೋಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ ಎನ್ನುವುದೇ 
ಇಂದು ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ ಹೋರಾಟ ಎದುರಿಸುತ್ತಿರುವ ಬಹಳ 
ಮುಖ್ಯವಾದ ಸವಾಲುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು. ಇತಗ ಜ್ವಲಂತ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ಅವುಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಬೇಕಾದ 
ಅಗತ್ಯವನ್ನು ಮಹತ್ವವನ್ನು ಗೌರಮ್ಮನವರು ಇಲ್ಲಿ 
ಅನಾಯಸವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದು ತುಂಬ ವಿಶಿಷ್ಠವಾದ 


——— 


ಅಂಶವೆಂದೇ ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ. ಗೌರಮ್ಮನವರು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ 
ಉದ್ದೇಶ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಯೋಚಿಸಿ ಮಾಡಿದ್ದು ಎನ್ನುವುದು 
ನನ್ನ ವಾದವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಮಕಾಲೀನ ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ 
ಚಿಂತನೆಯೊಂದಿಗೆ ಇದು ಸಾಧಿಸುವ ಸಾಮ್ಯತೆ" ನನಗೆ 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. - 


ಎರಡನೆಯದು ಅವರ ಕಥೆಗಳಿಗೆ ಅವರ ಸಾ 
ಸಮಕಾಲೀನ ಲೇಖಕಿಯರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗದ ವಿಸ್ತಾರವಾದ 
ಹರಹು ಸಿಕ್ಕಿದೆ. ಅವರ ಕಥಾ ವಸ್ತುಗಳ ವೈವಿಧ್ಯತೆಯ 
ಮೂಲವೂ ಇದೇ ಆಗಿದೆ. 

ಗೌರಮ್ಮನವರನ್ನು ಕನ್ನಡದ ಇಬ್ಬರು ಪ್ರಮುಖ 
ಲೇಖಕಿಯರ ಜೊತೆ ಇಟ್ಟು ಚರ್ಚಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವೊಂದನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತೇನೆ. ವೈದೇಹಿ ಮತ್ತು ವೀಣಾ ಶಾಂತೇಶ್ವರ. 

ವೈದೇಹಿ ಆರ್ದ್ರ ಗರ್ವದ. ಸ್ತ್ರೀಶಕ್ತಿ ವಿಶೇಷದ ಲೇಖಕಿ. 
ಪ್ರಜ್ಞಾ. ಪೂರ್ವಕವಾದ, ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕವಾದ ಸ್ತೀ ಸ್ವೀವಾದದ 
ಹಿನ್ನೆ ಪೆಯನ್ನು ಇವರ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವರ ಬರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ತೀವಾದ ಎನ್ನುವುದು ಬದುಕಿನ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ತನ್ನಿಂತಾತೇ ಅನಾವರಣಗೊಳ್ಳುವ ಸಹಜ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ. ಬದುಕನ್ನು ಕುರಿತ ಹೆಣ್ಣಿನ ಅದಮ್ಯ ಎಂದು 
ಕರೆಯಬಹುದಾದ ಹೀತಿಯೇ ಸ್ತ್ರೀವಾದದ ಮೂಲವಾಗಿ 
Ke ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ವೈದೇಹಿಯವರ ಕಥೆಗಳ ಮೂಲ 

ಸವೆಂದರೆ ಸೀ ಚೈತನ್ಯದ ವಿವಿಧ ಮುಖಗಳ 

ಹ ಬದುಕಿನ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟನ. ನಿರ್ಣಾಯಕಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೆಣ್ಣು ಕುಗ್ಗದೇ, ಸೋ ಅಡೆ: ಬದುಕಿಗೆ ಬೆನ್ನು ತಿರುಗಿಸ ದೇ 
ನಡೆಸುವ ನಿರಂತರ ಹೋರಾಟವನ್ನು ವೈದೇಹಿ ತಮ್ಮ 
ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಚಿತ್ರಿಸುತ್ತಾ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಅಧೀನ ಬದುಕಿನೊಳಗೆ 
" ಸುಖದ ನೆಲಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುವುದರಲ್ಲಿಯೂ ಆ ಅವರಿಗೆ 
ಆಸಕ್ತಿಯಿದೆ 

ವೈದೇಹಿಯವರ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಕುರಿತ ದೃಷ್ಟಿ 
ಕೋನದಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲಗಳಿಲ್ಲ. ಸಮಾನತೆಯ ಹೋರಾಟ 
ದಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣು ಇಂದಲ್ಲ ನಾಳೆ "ಗೆಲ್ಲಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಂತಹ 
ಗೆಲುವಿನ “ಬಗ್ಗೆ ವೈದೇಹಿಯವರಿಗೆ ಅನುಮಾನಗಳಿವೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಈ ಬಗೆಯ ಸಮಾನತೆಯ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ 


ಅವರಿಗೆ ಆಸಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ಈ ಸೀಮಿತ ಉದ್ದೇಶದ: ಸಮಾನತೆಯ ' 


ಆಚೆಗಿನ ಅಮೃತ ' ಮುಹೂರ್ತಗಳು ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿವೆ 
ಎನ್ನುವುದು ಅವರ ನಿಲುವಾಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಹೇಳುವಾಗ ಅವರು ವಾಸ್ತವಕ್ಕೆ ಕುರುಡಾಗಿದ್ದಾರೆ' ಎಂದಲ್ಲ. 
ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಆಯ್ಕೆಯ ಬದುಕಿನ ಅವಕಾಶ ಈ 
ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಅವರ ಕಥೆಗಳು ಒತ್ತಾಯಿಸುತ್ತವೆ. 'ಆದರೆ 
ಇವುಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಅವಳ ಅಂತಃ ಸತ್ವದಲ್ಲಿ ವೈದೇಹಿ 


ಯವರಿಗೆ ಶಂಕೆಯಿಲ್ಲದ ನಂಬಿಕೆ. 


ಗೌರಮ್ಮನವರ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣಿನ ಶಕ್ತಿಯ 
ಅನಾವರಣಕ್ಕಿಂತ ಸೌಂದರ್ಯದ ಮಾಧುರ್ಯದ 
ಹುಡುಕಾಟ ಹೆಚ್ಚಾಗ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಹೆಣ್ಣಿನ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ 


- ಒಂದಲ್ಲ ಒಂದು ಪರಿಹಾರ ಇದೆ ಎನ್ನುವ ಸುಧಾರಣಾ 
ವಾದಿ; ಪುನರುಜ್ಜೀವನವಾದೀ 


ದೃಷ್ಟಿಕೋನ. ಗಾಂಧೀಯವರ 

ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯದ. ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಅಖಂಡವಾಗಿ 

ಬೆರೆಯುವುದರಿಂದಲೂ' ಗೌರಮ್ಮನವರ ಕಥೆಗಳಿಗೆ ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಪ್ರಾಪ್ರವಾಗಿರಬಹುದು. 


ವೀಣಾ ಶಾಂತೇಶ್ವರ, ವೈದೇಹಿ, ಇವರಿಬ್ಬರಿಗಿಂತ 
ಕೊಡಗಿನ ಗೌರಮ್ಮ ಸಂಪೂರ್ಣ ಭಿನ್ನ ನೆಲೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುವ ಲೇಖಕಿ. ಇವರ ಕಥೆಗಳು ಶುದ್ಧಾ೦ಗವಾಗಿ 
ಸ್ಪಪಜ್ಞೆಯ ಹೊಸ ಹೆಣ್ಣಿನ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಹೇಳುವ ಕಥೆಗಳು. 

ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಅದರೆಲ್ಲಾ ಸೂಕ್ಷ ಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಗಹಿಸಬಲ್ಲವರು. ಆಧುನಿಕತೆಯ "ಹಿನ ಲೆಯಲ್ಲಿಯೂ 
ಬದಲಾಗುವ ಶೋಷಣೆಯ ಕಲಾತ್ಮಕ ಮಾದರಿಗಳನ್ನು ಇವರ 
ಕಥೆಗಳು ಖಚಿತವಾಗಿ ಗುರುತಿಸುತ್ತವೆ. ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಇಸ 
ಸೆಕ್ಸ್‌ ಆಗಿ ನೋಡಲಾಗದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಯಾಜಮಾನ್ಯವನ್ನು 
ಇವರ ಕಥೆಗಳು ಉದ್ದಕ್ಕೂ  ಪ್ರಶ್ನಿ; ಸುತ್ತಾ ಹೋಗುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ 
ನೋಡುವುದಕ್ಕಿಂತ "ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಎದುರು ಪ ಕ್ಷೆ ಎಂದೇ 
ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಇವರ ಈ ನಿಲುವುಗಳು ನವ್ಯ ಸಂದರ್ಭದ 
ಕನ್ನಡ ಪ್ರಧಾನ ಧಾರೆ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಒಂದು ಅಂ ಎಂದು 
ಕೋಡೆ ಸಾಧ್ಯ ಆದ್ದರಿಂದಲೇ' ಇವರ ಕಥೆಗಳನು ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ 
ಕಥೆಗಳು ಎಂದು ಚರ್ಚಿಸುವುದನ್ನು ಕೆಲವು ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ 
ಚಿ೦ತಕಿಯರು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇವರ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಸೀವಾದಿ 
ಹೋರಾಟದ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯಲ್ಲ, ಅದರ ಅಣಕ ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ 
ಎನ್ನುವ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೂ ಇದೆ. ಆದರೆ ಈ ಎಲ್ಲದರಾಚೆಗೂ 
ವೀಣಾ ಶಾಂತೇಶ್ವರ ಅವರ ಕಥೆಗಳ ಮಹತ್ವ ಪನುವುಧು 
ಹೊಸ ಹೆಣ್ಣು ಅವಳ ಎಲ್ಲ ಸಿದ್ಧತೆಗಳೊಂದಿಗೂ | ( 
ಉದ್ಯೋಗ, ಕಾನೂನಿನ ಬೆಂಬಲ) “ಹೊಸ ಬದುಕಿಗೆ” 
ಪವೇಶಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಸೋಲುವುದನ್ನು. ಇವರ ಕಥೆಗಳು 
ತೀವ್ರವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸುತ್ತದೆ. 


ಗೌರಮ್ಮನವರು "ಹೊಸ ಹೆಣ್ಣ'ನ್ನು ಈ ಎಲ್ಲ ಸೂಕ್ಷಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಂಕೀರ್ಣತೆಗಳಲ್ಲಿ ಗಹಿಸಿದ್ದರು.: ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಸ್ವಲ್ಪ 
ಕಷ್ಟವಾದರೂ, ಪುನರ್ವಿವಾಹದಂತಹ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಹೊಸ 
ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಅವಳ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ತೆಯೊಂದಿಗೆ ಚಿತ್ರಿಸಲು 
ಅತ್ರ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಡುತ್ತಾರೆ.” ಅಥವಾ ವಾಣಿಯ 
ಸಮಸ್ಯೆಯಂತಹ "ಥೆಗಳು "ಪಲ್ಲಟಗಳ ತಲ್ಲಣಗಳನ್ನು 
ಹಿಡಿಯುವ ಉದ್ದೇಶದ್ದು ಎನ್ನುವುದೂ ನಿಜ. ಈ ಮಾತನ್ನು 


ಹೇಳುತ್ತಿರುವಾಗ ಅವರು 27 ನೇ ವಯಸ್ಸಿಗೆ ತಿರಿಕೊಂಡದ್ದನ್ನು 


ನಾವು "ಮರೆಯಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


1%. 


ಸೆ ದೇಹಿ ಮತ್ತು 
ಶೇಷತೆ ಗೌರಮ ನವರಲ್ಲಿದೆ. ಅದು ಈ $ ಎಲ್ಲ ಬಿಕ್ಕಟ್ಟುಗಳಿಗೂ 
ಸಮಾನವಾದ ಪರಿಹಾರವಿದೆ ಎನ್ನುವ ನಂಬಿಕೆ. 
ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೂ ಒಂದು 
ಮುಕಾಯವಿದೆ ಎನ್ನುವ ಖಚಿತ ನಿಲುವು ಅವರದು. 
ಪ್ರೀತಿ ಎ ನ್ನುವುದು € ಲಘುವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲವೇ 
ಪ್ರೀತಿಯ ಸ್ಯ ಇ. ಜ್‌ 


(& © (| 
70 0 Cl 
H 


¢} 
) 30 
sd 


(1 


೦ದು ಸ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ. ಎಲ್ಲ ಸಾಸ 
ಮೀರುವ, ದೌರ್ಬಲ್ಯಗಳನ್ನು ಗೆಲ್ಲುವ en 
ಮನಸ್ಥಿತಿಯಾಗಿ ಇವರ ಪ್ರೀತಿಯ 'ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವಿದೆ. ಎನ್ನುವ 
Love will do the deed, for, with love stony heals 
will bleed ಅರ್ನಾಲ್ಡನ ವರಾತನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 
ನೆನಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು ) 
ಜಾತಿಯ ಸಮಸ್ಯೆಯೇ ಆಗಿರಲಿ, ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣಿನ 
ಮಸ್ಕೆಯೇ ಆಗಿರಲಿ, ಶೈಯೊಬ್ಬಳ ಸಮಸ್ಯೆ ್ಯಯಾಗಿರಲಿ 
ಹ ಪ್ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಉತ್ತರವಿದೆ ಎನ್ನುವ ಗಾಢ ನಂಬಿಕೆ 
ಅವರ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇದು: ಅದರ 
ಆಶಯದಲ್ಲಿ, ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಂಸುಟೋಪಿಂಶುನ್‌ 


ಎನ್ನಿಸ ಸಬಹುದು, ಹುಸಿ ಆಶಾವಾದ ಎಂದೂ ಇದನ್ನು 


ಅರ್ಥೈಸಬಹುದು. Too romantic in its spirit ಎಂದೂ 
ಕರೆಯಬಹುದು. ನಮಗೆ ಏನೂ ಅನ್ನಿಸಲಿ, ಕಲಫುವವನಿಗ 
ಮಾತ್ರ ಅದರಲ್ಲಿ ಶಂಕೆಯಿಲ್ಲದ ವಿಶ್ವಾಸವಿದೆ. ಆ ಅಂಶ 
ನನಗೆ ಕುತೂಹಲಕರವಾಗಿ ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ. Li 
ವಾಸ್ತವದ ಅರಿವಿರದ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟದ ನಿಲುವಲ್ಲ 


ಇದು. ಮತ್ತೆ ಅದನ್ನು ವಿವರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಗಾಂಧೀವಾದಕ್ಕೆ 
ಮರಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಗಾ೦ಧೀವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಕೋನಕ್ಕೆ 


ಈ: ಬಗೆಯ ನಿಲುವು ಸಹಜವಾಗಿ ಸಿದ್ಧಿಸುತ್ತದೆ. 


ಪುನರುಜ್ಜೀವನವಾದಿ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಮೂಲತಃ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು 


ಆಸಕ್ತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಆ ಮಾದರಿಗಳನ್ನು 
ಸಮಾಜಶಾಸ್ತಜ್ಞರು ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯ ಪರಿಕಲ್ಪ ನೆಯ 
ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಚರ್ಚಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಇನಪಡುತ್ತಾರೆ. 


ಕೆಲವು ಉದಾಹರಣೆಗಳ ಮೂಲಕವೇ ಇದನ್ನು 
ಸ್ಪಷ್ಟಪ ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದಾದರೆ ಮನುವಿನ ಸುತ್‌ 
ಕಥೆಯಲ್ಲಿ ವೇಶ್ಯೆಯನ್ನು ಕುರಿತ ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಕೋನದಲ್ಲಿ 
ಅಗದಉಗಿರುವ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ವೈಚಾರಿಕ 
ನೆಲೆಯಿಂದ ಗೌರಮ್ಮ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಬದಲಿಗೆ ಮಾನವ 
ಪ್ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕೆ ಪರಿಹಾರ ಹುಡುಕುತ್ತಾರೆ. ಆಧುನಿಕ 
ಸಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕೆ ಪರಿಹಾರ 


ವೀಣಾ ಇಬ್ಬರಲ್ಲೂ ಕಾಣದ ಒಂದು. 


ಹುಡುಕುತ್ತಾರೆ. ಆಧುನಿಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಗೌರಮ್ಮನವರ ಕಥೆಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಲು 
ಹೊರಟರೆ ನಮಗೆ ನಿರಾಸೆಯಾಗುವುದು ಖಂಡಿತ. 
ಗೌರಮ್ಮನವರ ಇನ್ನೊಂದು ಅತ್ಯುತ್ತಮ ಕಥೆ “ಹೋಗಿಯೇ 
ಬಿಟ್ಟ' ಕಥೆಯ ನಾನಶಕಲಾ ಈ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಸಬಹುದು. ಗಂಡು ಹೆಣ್ಣಿನ ಲೋಕೋತ್ತರ ಪ್ರೀತಿಯ 


ಮೂಲಕವೇ ಇಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಉತ್ತರ ಹುಡುಕುವ _ 


ಪ್ರಯತ್ನವಿದೆ. ಜಾತಿ ಬಿಡಲು ಅವನು ತಯಾರಿದ್ದ, 
ಜೀವಧಾರೆ ಎರೆಯಲು ಅವಳು ಸಿದ್ದಳಿದ್ದಳು ಎನ್ನುವ 
ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿಯೇ ಅವರ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. . 


“ಮುನ್ನಾದಿನ” ನನ್ನ ಪ್ರಕಾರ ಇವರ ಅತ್ಯುತ್ತಮ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ 


ಒಂದು. ಅವರು ಸಾಯುವ ಹಿಂದಿನ ದಿನ ಬರೆದ ಕಥೆಯಿದು. 
ಬಹು. ಆಯಾಮಗಳ ಕಥೆ ಇದು. ಕಾಡ ಎನ್ನುವ 
ಹೆಸರಿನವನೊಬ್ಬ ಬದುಕಿನ ಹೋರಾಟದ 
ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯಲ್ಲಿ ಜೋಸೆಫ್‌ ಕಾಡನಾಗುವುದು, 
ಮುಂದುವರೆದು ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ಕಾಡ ಆಗುವುದನ್ನು ಕಥೆ 
ಅದರೆಲ್ಲ ಸೂಕ್ಷ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಚಿತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಕಥೆಯಲ್ಲಿಯೂ 


ಕಾಡ ಮೊದಲನೆಯ ಬಾರಿಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯಲ್ಲಿ 


ಮತಾಂತರ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. 

ಇಷ್ಟಿದ್ದೂ ಗೌರಮ್ಮ ಮೂಲತಃ ಅವರ 
ಮನೋವಿನ್ಯಾಸದಲ್ಲಿ ರೊಮ್ಯಾಂಟಕ್‌ರೂ ಆಗಿದ್ದರು 
ಎನಿಸುತ್ತದೆ. ಗಾಂಧಿವಾದಕ್ಕೂ ರೊಮ್ಯಾಂಟಿಸಿಸಮ್‌ಗೂ 
ಇರುವ ಭೂಮಿ-ಆಕಾಶಗಳ ಜ್‌ ವೈದೃಶ್ಯದ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಇದು ನಿಜ. 


ಪ್ರಸಾರ ನೆಯಾಗುವ ಹೆಸರೆಂದರೆ ವಸ೦ 


ನೈತಿಕತೆಯ "ಹುಡುಕಾಟ ie ಕಥೆಗಳ 
ಇನ್ನೊಂದು ಮುಖ್ಯವಾದ ಕೇಂದ್ರ. ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ, ಯಾರು, 
ಒಂದು ಪುಟ್ಟ ಚಿತ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಅಂಶ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ. ಬದಲಾವಣೆಯ, ಸುಧಾರಣೆಯ ಒಂದು 
ಮುಖ್ಯ ಮಾರ್ಗವೆಂದರೆ ನಿಷ್ಠುರ ನೈತಿಕ ನೆಲೆಯ 
ಹುಡುಕಾಟ. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಈ ನೆಲೆಯ ಬಗೆಗೂ 
ಅವರಿಗೆ ತುಂಬ ಆಸಕ್ತಿ ಇರುವಂತೆ ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ. 


ಸಮಾಜದ ಬಹುಮುಖಿ ಗ್ರಹಿಕೆಗಳ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ, ತನ್ನ 


ಕಾಲದ ಎಲ್ಲ ನಿರೀಕ್ಷೆಗಳಿಗೆ ಸೂಕ್ಷವಾಗಿ ಸ್ಪಂದಿಸಿದ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ, ತಮ್ಮ ಕಾಲವನ್ನು ಮೀರಿದ ಆಶಯಗಳ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ, ಈ ನಿರೀಕ್ಷೆಗಳೂ ಮತ್ತು ಆಶಯಗಳು 
ಇವತ್ತಿನವೂ ಆಗಿವೆ ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಿಯೇ ಗೌರಮ್ಮನವರ 
ಕಥೆಗಳ ಪ್ರಸ್ತುತತೆ ಇದೆ. 


———— 


ಇದಕ್ಕೊಂದು ಸಣ್ಣ 
ಸಾಕ್ಷವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇನೆ. ಇವರಲ್ಲಿ ಕಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 


ಸ್ಥಾತಂತ್ರ್ಯ - 
ನೆಲೆಗಳು ಮೆತ್ತು ಅಪಕಲ್ಪನೆಗಳು 
(ಪಿತೃಕೇಂದ್ರಿತ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ) 


* ಡಾ॥ ಸಬೀಹಾ 


ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಎ೦ದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ 
ಅನಿಸಿಕೆಗಳನ್ನು. ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ನಿಲುವುಗಳನ್ನು 
ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ, ಇನ್ನೊಂದು ಗುಂಪಿಗೆ ಅಥವಾ 
ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಹೇಳುವ ಅವಕಾಶ ಪಡೆದಿರುವುದು 
ಎಂಬ ಅರ್ಥ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ; ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ಇನ್ನೋರ್ವರ, 
ಗುಂಪಿನ, ಸಮುದಾಯದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನೂ 
ಕೇಳುವ ಸಹನೆ, ತಮಗೆ ಸರಿ ಎನಿಸಿದ್ದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ 
ಮನಃಸ್ಥಿತಿ; ಒಪ್ಪಲಾಗದ್ದನ್ನು ನೇರವಾಗಿಯೇ 
ನಿರಾಕರಿಸುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ 
ಎ೦ದು ಭಾವಿಸಿದ್ದೇನೆ. ನಮ್ಮದು ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಪಿತೃಕೇಂದ್ರಿತ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ಈ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸ್ವೀ-ಪುರುಷರ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 


ಹೇಗಿದೆ ಎಂಬುದರ ಕುರಿತು ಕೆಲವು ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳನ್ನು 
ನಿಮ್ಮ ಮುಂದಿಡಲು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತೇನೆ. 


ಇಂದು ಮಹಿಳೆಗೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಇದೆಯೇ 
ಎಂದು ಕೇಳಿಕೊಂಡರೆ ಎಲ್ಲರ ಮೊದಲ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ 
“ಇದೆ'; ನಿಸ್ಸಂಶಯವಾಗಿ, ಎಂಬುದೇ ಆಗಿದೆ. ಒಂದು 
ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದಿನ ಭಾರತದ ಮಹಿಳೆಯ 
ಸ್ಥಿತಿ-ಗತಿ, ರೀತಿ-ನೀತಿ, ಬ೦ಧನ-ಸ್ವಾತ೦ತ್ರ್ಯ ಇತ್ಯಾದಿ 
ಗಳನ್ನು ತುಲನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ನೋಡಿದಾಗ, ಆಕೆಯ 
ಪ್ರಗತಿಯ ಹೆಜ್ಜೆಗಳು ನಿಚ್ಚಳವಾಗಿ ತೋರುತ್ತವೆ. ಇಂದು 
ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯಲು, ಉದ್ಯೋಗ ಗಳಿಸಲು, ಸಮಾಜಿಕ, 
ರಾಜಕೀಯ, ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ರಂಗಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಆಕೆ ಹಿಂದಿನಷ್ಟು ಹೋರಾಡ ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಒಮ್ಮೆ 
ಕನಸಾಗಿ ಕಂಡ ಸಂಗತಿಗಳು ಇಂದು ಕೆಲ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಪಾಲಿಗಾದರೂ ನನಸಾಗಿದೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಎರಡು 
ಮಾತಿಲ್ಲ. ಅದಾಗ್ಯೂ ಮಹಿಳೆಗೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ದೊರೆತಿದೆಯೇ? ಅಥವಾ ಮಹಿಳೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾಳಯೇ ಎಂದು 
ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ಲಿಂಗ ಅಸಮಾನತೆಯ ಬುನಾದಿಯ, ಮೇಲೆ 
ನಿಂತ ಯಾವ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಸ್ತೀ-ಪುರುಷರಿಗೆ ಸಮಾನವಾಗಿ ದೊರೆಯ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇಂಥಲ್ಲಿ ಒಂದು ವರ್ಗ ವಿಶೇಷ 
ಸವಲತ್ತನ್ನು ಅನು ಭವಿಸಿದರೆ, ಇನ್ನೊಂದು ವರ್ಗ 
ಸೊರಗಿ ಹೋಗಿರುತ್ತದೆ. ಪಿತೃ ಕೇಂದ್ರಿತ ಸಮಾಜ ' 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀ ಪುರುಷರ ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನು, 
ವರ್ತನೆಗಳನ್ನು, ಗುಣಗಳನ್ನು, ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಾಗಿದೆ 
ಮತ್ತು ಆ ತಪ್ಪಗಳನ್ನೇ ಅವರು ಇರಬೇಕಾದ ಕ್ರಮ 
ಎಂದು ಬೋಧಿಸಲಾಗಿದೆ. ಇದರಿಂದ ಸ್ತೀ 
ಪುರುಷರಿಬ್ಬರ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅರಳಲು 
ಈ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅವಕಾಶ ಇಲ್ಲವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ತೀಯರದು ಕೇವಲ `ಕೇಳುವ' 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾದರೆ, ಪುರುಷರದು, “ಹೇಳುವ”, 
“ನಿರ್ದೇಶಿಸುವ' ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅಗತ್ಯವಿರಲಿ, 
ಇಲ್ಲದಿರಲಿ, ಸಹಾಯ ಕೇಳಲಿ, ಕೇಳದಿರಲಿ ತನಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಸ್ತ್ರೀಯ ವೈಯಕ್ತಿಕ, ಔದ್ಯೋಗಿಕ, 
ಸಾಮಾಜಿಕ, ರಾಜಕೀಯ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ, ವಿಷಯಗಳಿಗೆ 
ಪುರುಷ ಸಲಹೆ ನೀಡು ವುದನ್ನು, ನಿರ್ದೇಶನ 
ಮಾಡುವುದನ್ನು, ನಿರ್ಧಾರಗಳನ್ನು ಹೇರುವುದನ್ನು 
ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದೇ ಭಾವಿಸಿರುತ್ತಾನೆ. ಇದರ 
ಫಲವನ್ನು ಗ್ರಾಮ ಮತ್ತು ಜಿಲ್ಲಾ ಪಂಚಾಯತು 
ಸಭೆಗಳು ಮುಂದಿಟ್ಟಿವೆ. 


ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಹಿಳೆಯ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಸಾಧ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಪರಿಮಿತಿಗಳನ್ನು 
ಗಮನಿಸೋಣ. ಒ೦ದು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಕೆಲವು 
ಮುಖ್ಯ ತೀರ್ಮಾನಗಳು ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವಾಗ ಆ 
ಮನೆಯ ಗೃಹಿಣಿ, ಹುಡುಗಿ ಮುಂತಾದವರು ಎಲ್ಲಿ 
ನಿಂತಿರುತ್ತಾರೆ? ಏನನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ? 
ಹೇಳಲೆತ್ತಿಸುತ್ತಾರೆ, ಹಾಗೂ ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿಗೆ 
ಎಷ್ಟು ಮಾನ್ಯತೆ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ? ಎಂಬುದನ್ನು 


™ 


ಅವಲೋಕಿಸಿದರೆ, ತಮಗೊಂದು ಸ್ಪಷ್ಟ ಚಿತ್ರಣ ಸಿಕ್ಕಿ 
ಬಿಡುತದೆ. 

ಮನೆಯ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ಏನನ್ನು ಓದಬೇಕು, 
ಎಷ್ಟು ಓದಬೇಕು, ಯಾವಾಗ, ವಿವಾಹವಾಗಬೇಕು, 
ವೃತ್ತಿಗೆ ಕ ಲಿಡಬೇಕೇ ಬೇಡವೇ ಎಂಬಿತ್ಯಾದಿ 
ತೀರ್ಮಾನಗಳ ನಿರ್ಧಾರವಾಗುವುದು. ಯಾರಿಂದ? 
ವಿವಾಹಾನಂತರದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿಯೂ ಅವಳು ತನ್ನ 
ಅನಿಸಿಕೆಗಳನ್ನು . ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಿರುವುದು ಎಷ್ಟಿವೆ? ತನ್ನ 


ಕುಟುಂಬವನ್ನು .ಬೆಳೆಸಬೇಕೇ ಬೇಡವೇ? ಯಾವಾಗ ' 


ಬೆಳೆಸಬೇಕು? ಎಲ್ಲಿಗೆ ನಿಲ್ಲಿಸಬೆ: :? ಎಂಬ ನಿರ್ಧಾರ 
ಗಳಲ್ಲೂ ಅವಳಿಗೆ ಆಯ್ಕೆ ಎಷ್ಟಿದೆ? ಲೈಂಗಿಕ ಬದುಕಿನ 
ನೋವು - ನಲಿವುಗಳನ್ನಾಗಲಿ, ದಮನ ದೌರ್ಜನ್ಯ 
ಗಳನ್ನಾಗಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಸಲು ಇಲ್ಲಿ ಅವಕಾಶನಿದೆಯೇ? 


ಒ೦ದು ವೇಳೆ ಮನೆಯ ಮಲಗುವ ಕೋಣೆಗಳಿಗೆ, 
ಅಡುಗೆ ಮನೆಗಳಿಗೆ “ಮಾತು” ಬರುವುದಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ಕುಟುಂಬದೊಳಗಿನ ಕೌರ್ಯದ್ದ ದಮನದ ದೊಡ್ಡ 
ಇತಿಹಾಸವೇ ತೆರೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಿತ್ತು. ಮನೆಯ 
ಒಳಗಿನ ಬದುಕು “ಖಾಸಗಿ” ಎನ್ನುವ ಕಾರಣಕ್ಕೆ 
ಎಲ್ಲೂ ದಾಖಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಸಂಘಟಿತ 
ರಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಸೊಲ್ಲೆತ್ತುವ ಅವಕಾಶವು 
ಕರ್ತವ್ಯ. ನೀತಿ, ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಮಂತ್ರದಂಡಗಳಿಂದ 
ಸಾಧ್ಯ ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ವೇಳೆ ನ್ಯಾಯ ಕೇಳಲು 
ಹೋದರೂ ಪೋಲೀಸ್‌ ಇಲಾಖೆಯಲ್ಲಿ ಅವು 
ದಾಖಲಾಗುವುದೇ ಇಲ್ಲ. 


ಮಹಿಳೆಯರ ಶೋಷಣೆಯ, ದಮನದ ಸಂಗತಿ 


ಗಳು ಅವರ ಪಾಲಿಗೆ “ಮಾತನಾಡಬಾರದ ಸಂಗತಿ” 


ಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಗಂಡಸರ ಎದುರು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ 
ಮಾತನಾಡಬಾರದು, ವಾದಿಸಬಾರದು, ಮನೆಯ 
ಗುಟ್ಟು ಮನೆಯಲ್ಲೇ ಇರಬೇಕು - ಇವೇ ಮುಂತಾದ 
ಅನೇಕ ನಿರ್ದೇಶನಗಳನ್ನು ಬಾಲ್ಕದಿಂದಲೇ ಮಹಿಳೆಗೆ 
ಉಣಿಸುತ್ತಾ ಬಂದ ಸಮಾಜ, ಮಹಿಳೆಯಿಂದ 
ನಿರೀಕ್ಷಿಸುವುದು ನಯ, ವಿನಯ, ಮೌನ, ಸಹನಶೀಲತೆ, 
ವಿಧೇಯತೆ ಇತ್ಯಾದಿ ಗುಣಗಳನ್ನು. ಹೀಗಲ್ಲದ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು "ಕುಟುಂಬಕ್ಕೆ ದ್ರೋಹ ಬಗೆದಂತೆ” ಎಂದು 


ಸಾರಲಾಗುತ್ತದೆ. ಊಟ, ಉಡುಗೆ, ವತಾತು 
ಉದ್ಯೋಗ, ಆಯ್ಕೆ ಇತ್ಯಾದಿ ಯಾವುದನ್ನೇ ಗಮನಿಸಿ, 
ಮಹಿಳೆ ತನ್ನ ನೆಲೆಯಿಂದ ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಇತರರ 
ಹಿತದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತಾಲೆ. ಇದು 
ಅವರಿಗಿಷ್ಟ ಇವರಿಗಿಷ್ಟ ಎನ್ನುತ್ತ “ತನ್ನಿಷ್ಟ”ವೊ೦ದನ್ನು 
ಮರೆಯುತ್ತಾ ಸಾಗುತ್ತಲೆ. ಎಂದರೆ ಸ್ತೀ ತನಗೇ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ. ತನ್ನ ಬದುಕಿನ ಬಹುಮುಖ್ಯ ತಿರುವಿಗೆ 
ಕಾರಣ ವಾಗಬಲ್ಲ, ತನ್ನ ನಿಕಟ ಸಂಬಂಧಿಗಳ ಇತ್ಯಾದಿ 
ಯಾವ ವಿಚಾರದಲ್ಲೇ ಆಗಲಿ ತೀರ್ಮಾನ ಕೈಗೊಳ್ಳುವ. 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ ಮುಕ್ತ ಅವಕಾಶಗಳನ್ನೇ 


ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾಳೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ತೀರ್ಮಾನಗಳೂ ತಂದೆ, 


ಅಣ್ಣ-ತಮ್ಮ, ಗಂಡ-ಮಗ ಮುಂತಾದವರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಮತ್ತು ತೀರ್ಮಾನಗಳ ಮೇಲೆ 
ನಿರ್ಧರಿತವಾಗುತ್ತವೆ. ಈಗಾಗಲೇ ಹೇಳಿದಂತೆ ಈ 
ಶೊಷಣೆಯ ಮತ್ತು ದಮನದ ಸಂಗತಿಗಳು “ಮಾತ 
ನಾಡಬಾರದ ಸಂಗತಿಗಳೆಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ ಹೊರ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಶೋಷಣೆಯ ಎರುದ್ಧ ದ್ವನಿ ಎತ್ತುವುದ 
ಕ್ಕಿಂತ ಸಹಿಸುವುದೇ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರೇಯಸ್ಕರ ಎಂಬ 
ಸ್ಥಿತಿಯೊಂದು ಮಹಿಳೆಯ ಪಾಲಿಗೆ ನಿರ್ಮಾಣ. 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ದ್ವನಿ ಎತ್ತಿದಲ್ಲಿ, ಅವಳು 
ಎಂತಹ ಕಸಿವಿಸಿಯ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಾ 
ಳೆಂದರೆ, ಅದರಿಂದಾಗಿ ಅವಳು ಮೌನಕ್ಕೆ ಶರಣಾ 
ಗುತ್ತಾಳೆ. ಹೀಗೆ ಹೆಂಗಸರ “ಬಾಯಿ ಮುಚ್ಚಿಸುವ 
ಕೆಲಸ” ಕುಟುಂಬದಿಂದ ಆರಂಭವಾಗಿ ಸಮಾಜದ 
ವಿವಿಧ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳವರೆಗೆ ವ್ಯಾಪಿಸಿದೆ. ದಮನವನ್ನು 
ಸಹಿಸುವುದು ಗಂಡಸಿಗೆ ಅಪಮಾನದ ಸಂಗತಿಯೂ 
ಹೆಂಗಸಿಗೆ ಮೌಲ್ಯವೂ ಆಗಬೇಕೆಂಬ ನಿಲುವೇ 
ಪ್ರಶ್ನಾರ್ಹ. 

ಇಂದಿಗೂ ಗಂಡಸರೆದುರು ತಲೆಗೆ ಸೆರಗು ಹೊದ್ದು 
ಮನೆಯ ಒಳ ಸೇರಬೇಕಾದ, ಪಂಚಾಯಿತಿ ಕಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ 
ಇಂದಿಗೂ ಪ್ರವೇಶವನ್ನೇ ಪಡೆಯದ ಸ್ಥಿತಿ ಯಲ್ಲಿರುವ 
ಮಹಿಳೆಯರ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಥವಿದೆಯೇ? ಇಂಥ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣ ದಲ್ಲಿ 
ಜನರಲ್ಲಿ ಅರಿವನ್ನು ಮೂಡಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದ ಬಾಂವ್ರಿ 
ದೇವಿ, ಲೈಂಗಿಕ ಕಿರುಕುಳದ ಎರುದ್ಧ ದನಿ ಎತ್ತಿದ 


ಇ 


ರೂಪನ್‌ ಬಜಾಜ್‌, ಲೈಂಗಿಕ ಹಲ್ಲೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದ 
ಅಂಜನಾ ಶರ್ಮಾರಿಗೆ ಸಮಾಜ ನೀಡಿದ ಬಳುವಳಿ 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ದ್ಯೋತಕವೇ? 


ಹೆಂಗಸರ ಬಾಯಿ ಮುಚ್ಚಿಸಲು ಬಳಸುವ ಅತ್ಯಂತ 
ಸತ್ವಶಾಲೀ ಆಯುಧ ಎಂದರೆ ಅವರ ನೈತಿಕತೆಯ 
ಮೇಲಿನ ಪ್ರಹಾರ, ತನ್ನ ವೈರಿ ಪುರುಷನನ್ನು ಕೆರಳಿಸಲು, 


ತೇಜೋವಧೆ ಮಾಡಲು ಇಂದು ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ 


ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಸ್ತ್ರೀಯ ಮೇಲಿನ ಲೈಂಗಿಕ ಹಲ್ಲೆಯ 
ಅಸ್ತವನ್ನೇ ಆಯ್ದು ಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ 
ಜಬ ಜ್‌ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಡುವ ಸ್ತ್ರೀಯ 
ಬದುಕು ಒಂದರ್ಥದಲ್ಲಿ ಕತ್ತಿಯ ಮಲಿನ 
ನಡಿಗೆಯಾಗಿದೆ. ಪಿತೃಕೇಂದ್ರಿತ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ ಧಕ್ಕೆ 
ಯಾಗದಷ್ಟು ಕಾಲ ಆಕೆ ಸುರಕ್ಷಿತಳು. ದಕ್ಕೆಯಾದ 
ಮರು ಫಳಿಗೆಯಲ್ಲೇ ಆಕೆಯ ಮೇಲೆ ದೋಷಾ 
ರೋಪಣೆ. ವಿವಿಧ ರಂಗಗಳಲ್ಲಿ ದುಡಿವ, ತೊಡಗಿಸಿ 


ಕೊ೦ಡ ಮಹಿಳೆಯರು ಇತರರಲ್ಲಿ ಅರಿವನ್ನು 


ಮೂಡಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದರೆ, ಹಕ್ಕಿಗಾಗಿ "ದ್ವನಿ ಎತ್ತಿದರೆ, 
ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದರೆ, ಅಂಥ ಸ್ತಿಯರ 
ನೈತಿಕತೆ ಕುರಿತು ಅಪಪ್ರಚಾರ ಮತ್ತು ಅವರ ಹಾಗೂ 
ಅವರ ಕುಟುಂಬದ ಮೇಲೆ ಮಾನಸಿಕ ಹಲ್ಲೆಗಳು 
ಜರುಗುತ್ತವೆ. ` 


ಆದುದರಿಂದ ವಿದ್ಯಾವಂತ-ಅವಿದ್ಯಾವ೦ತ, 
ಉದ್ಯೋಗಸ್ಥ-ಗೃಹಿಣಿ ಇತ್ಯಾದಿ ಯಾರೇ ಇರಲಿ, 


ಮಹಿಳೆ: ಮೊದಲು ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಪ್ರಶ್ನೆ-ನಮ್ಮ 


ಚಿಂತನಾ ಕ್ರಮಗಳು ಎಷ್ಟು ನಮ್ಮವು? ಎಷ್ಟು 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತವಾದವುಗಳು? ನಮ್ಮ 
ಸ್ವಭಾವ, ಕನಸು, ವರ್ತನೆ, ಆಯ್ತೆ ನಿರ್ಧಾರ ತ 
ಮೊದಲಾದವೆಲ್ಲ ನಾವು ಇಚ್ಛಿಸಿ ರೂಪಿಸಿ 
ಕೊ೦ಡವುಗಳೇ ಅಥವಾ ಸಮಾಜ/ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ 
ಪ್ರಭಾವಿತವಾದವುಗಳೇ? ಎಂದು ಕೇಳಿಕೊಂಡು ಉತ್ತರ 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಯಾವ ಕುಟು೦ಬದಲ್ಲಿ/ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ತೀ-ಪುರುಷ, ಹಿರಿಯ-ಕಿರಿಯ, ಗುರು- 
ಶಿಷ್ಯ ಮುಂತಾದ ಶ್ರೇಣೀಕರಣಗಳಿಲ್ಲದೆ ಪರಸ್ಪರ ಒಟ್ಟಿಗೆ 
ಕುಳಿತು ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ವಿನಿಮಯ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ, ನಿರ್ಧಾರಗಳನ್ನು ಕೈಸೊಲೊವ ಸಾಧ್ಯತೆ 


* 


''ವಂತೆ 


ಸ್ತೀ ಮೌನದ ಚಿಪ್ಪಿನಿಂದ ಹೊರಬರಬೇಕು. 
ತನಗೆ ಬೇಡ ಎನಿಸಿದ್ದನ್ನು ಬೇಡ ಎನ್ನಲು 

ಜಸ ಮು ದಾಕ್ಷಿಣ್ಣದ ಉರುಳನ್ನು 

ಹರಿದೊಗೆಯುವ ಕೆಲಸ ಆಗಬೇಕಿದೆ. 


ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾವಲಂಬನೆ 

ಹಿಳೆಗೆ' ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ "ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ತಕ್ಕಮಟ್ಟಿಗೆ 
"ಆಡ ತರುತದ. ಇದರಿ೦ದ ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ 
ನಿಂತವಳು ೭ ಒಟ್ಟಿಗೆ ಕೂತಾಳು, ಸಲಹೆಯನ್ನು 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹೇಳುವ ಅವಕಾಶ 
ಪಡೆದಾಳು. 


ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಉದ್ಯೋಗಾವಕಾಶ ಹೆಚ್ಚು 
ನೋಡಬೇಕು. ರ್ಯಾಂಕ್‌ ಪಡೆದ, 
ಬುದ್ದಿವಂತ 


ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿನಿಯರೂ, ಶಿಕ್ಷಣದ ಬಳಿಕ ಕಾಣೆ 
ಯಾಗುತ್ತಾರೆ. ಇತೊಂದು ಗ೦ಭೀರ ವಿಚಾರ. 


ಲಿಂಗತ್ವ ಕುರುಡುತನವನ್ನು (Gender blind- 
ಗೀss) ಕಿತ್ತೊಗೆದು ಲಿಂಗ ಸಮಾನತೆಯ 
ಒಂದು ಪರಿಸರವನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕಬೇಕಿದೆ. 
ಗುಲಾಮ..ಗಿರಿ ಒಬ್ಬರ ಪ ಪಾಲಲ್ಲ. ಕೆಲಸ- 
ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು ಹಂಚಿ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ 
ಅರಿವು ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. 


ರಾಜಕೀಯ ಹಾಗು ಸಾಮಾಜಿಕ ರಂಗಳಲ್ಲಿ ' 


ಮಹಿಳೆ ಹೆಚು ಹೆಚು ಪಾಲೊಳುವಂತೆ 
ಚ ಚ ಗಿ ೪ 

ಆಗಬೇಕು. 

ಸ್ವನಿರ್ಧಾರವನ್ನು, ಸ್ವಂತದ ಕನಸುಗಳನ್ನು 

ಗುರುತಿಸಿ, ಅನುಷ್ಠಾನಕ್ಕೆ ತರುವ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ 

ಸಿದ್ದಳಾಗ ಬೇಕು. 


ಆ ಮೂಲಕ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವ ಸ್ವಸ್ಥ 


ಆರೋಗ್ಯ ಪೂರ್ಣ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ 
ದ್ರ ಸೀ ಪುರುಷರಿಬ್ಬರೂ ಪಾಲ್ಗೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. " 


A 


(A 


ಹೊನ್ನಿನ ಹಂದರದಲ್ಲಿ 
ಸು೦ದರ ಕರ್ನಾಟಕ 


ಕರುನಾಡ ಸಿರಿನುಡಿ - ಕನ್ನಡ 
ಕಸ್ತೂರಿ ಪರಿಮಳದ ಕುಡಿ - ಕನ್ನಡ ನುಡಿ 
ಹಾಲ್ಟೇನಿನ ಮಧುರ ರುರಿ - ಕನ್ನಡ ನಾಣ್ಣುಡಿ 


ಸುಮಾರು 2000 ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸವಿರುವ ಕನ್ನಡ 
ಭಾಷೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ ಅನನ್ಯ ಮತ್ತು ಅನುಕರಣೀಯ. 
ಇಂದು ಕೂಡ ಕರ್ನಾಟಕ ಸಮಗ್ರ ಮಾಹಿತಿ 
ತಂತ್ರ ಜ್ಞಾನ, ಆಟೋಮೊಬೈಲ್‌ . 
ಉದ್ಯಮ, ಸಿದ್ಧ ಉಡುಪು, ಆಭರಣಗಳು, ಕ್ರೀಡೆ, 
ಪುಷ್ರೋದ್ಯಮದಂತಹ ಪ್ರಮುಖ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಧಿಸಿದ 
ಪ್ರಗತಿಯೂ ಶ್ಲಾಘನೀಯ, ಕರ್ನಾಟಕ ಭಾರತಕ್ಕಷ್ಟೇ 
ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಇಡೀ ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ಮಾದರಿ. 


ಅಪಾರ ಕೀರ್ತಿಗಳಿಸಿ ಮೆರೆವ ಭವ್ಯನಾಡಿಗೆ ... ಇಂದು ಸುವರ್ಣ ಸಂಭ್ರಮ. 


ಸುವರ್ಣ ಕರ್ನಾಟಕ ವರ್ಷ : 2006 


CPMG/KA/BGS-8/2006-08 RNI NO.45577/88 
Posted at Basavanagudi ೧.೦. on the 25/29th of the every month 
May - 2007 


ಹೆಣ್ಣು ಹೆಂಗಸಾಗಿ ನೀವು 
ಹೀಗೆಂದರೆ... 


ಹೆಣ್ಣು ಹೆಂಗಸು ಹೇಗೆ ಆಡಳಿತ 
ನಡೆಸಬೇಕು? - ಎಂದು ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ನಮ್ಮ 
ಮುಖ್ಯ ಮಂತ್ರಿಗಳು ಮುಕ್ತ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲ 
ಯದ ಕುಲಪತಿ ಡಾ| ಸುಧಾರಾವ್‌ರವರಿಗೆ 
ಪಾಠ ಹೇಳಿದರು. ಅದೂ ಛೀಮಾರಿ 
ಹಾಕುವ ಧಾಟಿಯಲ್ಲಿ. ಮಹಿಳೆಯರು 
ಆಡಳಿತ ನಡೆಸಲು ಅಶಕ್ತರು ಎ೦ಬುದನ್ನು 
ಸ್ವತಃ ನಿರ್ಧರಿಸಿ ಬಿಟ್ಟಿರುವ “ಮುಖ್ಯ 
ಮಂತ್ರಿಗಳು ತಮ್ಮ ಮಂತ್ರಿ ಮಂಡಲದಲ್ಲಿ 
ಒಬ್ಬ ಹೆ೦ಗಸಿಗೂ ಮಂತ್ರಿ ಪದವಿಯನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ ಆದರೂ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
'ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವುದು 
ಸರಿಯೇ? ಮುಖ್ಯ ಮಂತ್ರಿಯವರ 
ನಿರಂಕುಶ ಆಡಳಿತ ವೈಖರಿ ಎಷ್ಟು 
ಖಂಡನೀಯವೋ ಅಷ್ಟೇ ಅಸಂಬದ್ಧ 
ವಾದುದು ಶಿಕ್ಷಣ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಅಧಿಕಾರಿಯನ್ನು 
ನಡೆಸಿಕೊಂಡ ಬಗೆ. ಸಮತಾದ 
| ಗೆಳತಿಯರು ಇದನ್ನು ಧರಣಿಯ ಮೂಲಕ 
(ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮುಖ್ಯ ಮಂತ್ರಿಗಳ 
[ನಡತೆಯನ್ನು ನಾವೂ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುತ್ತೇವೆ. 
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